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कुआछ--- 


श्री जनेन्‍्द्र कहते हे--“मृझे जो कहना था, सो तो कह ही दिया हैं, 
अब भई, प्रकाशक जानें--उन्हे भूमिका कही जाने वाली चीज में क्‍या 
लिखना हैं ।” श्ौर अश्रब प्रकाशक के नाते यह 'हल्का-बोफा' उतार 
फेंकने भर को ये चन्द पक्तिया लिखनी पड़ रही हे । 

जड की बात' जब्द से चौकने की ज़रूरत नही । आख़िर श्री जैने न्द्र 
क्या 'जड की बात' कहना चाहते हें। जो कुछ भी उन्होने कहा है, 
बह जड यानी मूल रूप पर चोट तो गहरी मार जाता हैं और फल जो 
हैँ वह कडुआ भी नहीं, मीठा भी नहीं---महज़ सीधा-सादा तत्त्व रूप 
रह जाता है और यही मोटी-सी बात श्री जैनेन्द्र की 'जड की बात” का 
परिचय-सा हैं । 

आप शहरो की रेल-पेल में हर रोज इधर-उधर भटकते हैं। बरसो 
से, नही--हमारी गिनती से पहले से ही--दीन-दरिद्र-दुखी तड फडाते देखे 
जाते हे और हम देखकर निकल जाते हे, कितु श्री जैनेन्द्र ने देखा, वह 
शआ्रागे नही जा सके, बढ नही गये, रुक गये । रुककर वह दिल में जो 
कुछ कह सके, कह गये---उनके दिल को पढ जायगे आआाप, तो, श्रापको 
अपना! पहचानने में सुख-सा होगा । यही 'जड की बात' की बाबत कह 
सकते हे । ऐसा इसमे दिल को टटोलने वाला बहुत कुछ है । जीवन के हर 
पहलू पर आप विचार करने को रुकेगे श्रौर अपने अन्दर कुछ टटोलेगे । 
इसीलिए यह छापी भी गई है । 
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उस राज़ देखा कि सडक के किनारे धूप में एक आदमी पडा हुप्ना 
है। हड्ियो का ढाचा रह गया है और मिनटो का मिहमान है। चलती' 
सडक, काफी लोग श्रा-जा रहे थे | वे उसकी तरफ देखते और बढ जाते 
थे। मेने भी उसकी तरफ देखा और बढ गया। 

उस दृश्य पर आने से कुछ पहले उसी सडक पर मेने देखा कि एक 
मोटर चलते-चलते रुकी । उसमे से दो व्यक्ति उतरे और नीचे कुछ देखते 
हुए पीछे की ओर गये । श्राखिर कुछ दूर चलने पर एक रुपया उन्हे पड़ा 
हुआ मिला। वह शायद उन्हे मोटर से जाते हु दीखा होगा। उसके लिए 
ही वे मोटर से उतरे थे । 

कल्पना कीजिये कि उस आदमी की जगह ताबे का एक पैसा पड़ा 
द्वाता, तो क्या उसको पडा रहने दिया जाता ” लखपती भी होता तो 
शायद उसे देखते ही उठा लेता | रुपये की तरफ उन मोटर वालो की 
सावधानता देखी ही जा चुकी हैँ । इसी तरह धन का प्रतिनिधि एक भी 
सिक्का कही पडा हो, तो किसी के देखने की देर है कि वह धूल से उठा- 
कर छाती के पास की जेब में रख लिया जायगा । 

लेकिन आदमी की दूसरी बात है। श्रादमी मरने के लिए आदमी की' 
ओर से छूट्टी पा गया है । कारण, पैसे की कीमत है । आदमी की कौमत 
नही है । 

दया श्रादि की बात छाडिये । किसी को फूर्सत क्‍यों कि दया में पड़े ? 


२ जड़ की बात 


दया का दावा नहीं हो सकता | मरजी है कि दयावान दया करे । मरजी 
नही है तो दया न करने के लिए किसी को दोष नही दिया जा सकता । 
प्र्थात्‌ यह प्रश्न नही है कि दया आ्रादमी में क्यो नहीं रही । आप मानते 
है कि किसी के दिल में दया होती तो वह उस अधमरे आदमी का कुछ 
उपचार करता । पर मुझे इससे सनन्‍्तोष नही है। उस आ्रादमी के उपचार 
के लिए दयावान व्यक्ति की जरूरत हो और हममे से हर कोई उस तरह 
के उपचार में सचेष्ट न हो, यह स्थिति ही मेरी चिन्ता का विषय है । 
इस स्थिति में जरूर कोई बडा दोष हैँ । दयाल होने के कारण ही में उस 
गरीब के काम आ सकता हु, समदारी के कारण नहीं, आज का 
यही हाल है । उस गरीब को बचाकर क्या होगा ? संकडो-हजारो मरते 
है। अ्रजी छोडो, भ्रपना काम देखों। इस फेर में लगोगे, इतने कुछ 
झौर कमाई का काम ही न करलो । यह श्रादमी मर जायगा तो किसीका 
क्या नुकसान होगा ” इससे समभदारी यह है कि दया में न पडा जाय । 

यह सच ही है और में इससे सहमत हू । जहा दया और समझ का 
विरोध हो वहा में समझ के पक्ष में ह। दया कच्ची भावुकता है। समझ- 
दारी वह जमीन है जहा पे र्‌ टिकता हैं। हम नही माग सकते कि हर 
कोई दयावान हो । पर समझदार हर किसी को होना चाहिये । दया मे 
गिरकर लोग फकीर हो गये हे । घर-घाट के नहीं रह गये, बारह बाट 
हो गये है । कोई भला ऐसे बना है ”? सब बिगड़े ही है । महापुरुषता का 
लक्षण गहराई से देखे तो दया से अधिक अ्रदया (निस्पृह्ाा) है । दया वह 
उतनी ही पालते हे जितनी समभदारी में निभती है । 

में भ्रस्त करण की सच्चाई से कहता हु कि दया की प्रेरणा मुझे सच्ची 
प्रेरणा नही मालूम होती । और श्रगर उस भूखे, ककाल इन्सान के वही 
सड़क की धूल में पडे रहने का कारण सिर्फ इतना होता कि आदमी में 
दया नही रह गई, तो मुझे यह लेख लिखने की प्रवृत्ति न होती। पर 
आज तो मुझे इसी पर विस्मय हे कि समझदारी हमे यह समभाती मालूम 
होती है कि हमे, ज़िन्दा श्रादभियों को, उस मरते हुए प्राणी के भझट में 
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नहीं पडता चाहिये । समझदार बेशक दयालु नहीं हो सकता । उसे दयालु 
नहीं होना चाहिये | दया का मतलब अहसान भी होता हैँ । बेशक श्रह- 
सान भूठ है । इससे दया भी भूठ है । पर समझ को तो समभदार होना 
चाहिये और आ्राज का समझ दार आदमी श्रगर अपनी राह चलता चला जाता 
हैं भर मरने वाले को सडक किनारे पडा रहने देता,है,तो जरूर कोई बहुत 
बडी खराबी है। उस खराबी का नाम दया की कसी नही,क्योकि दया की 
कमी को अथवा कि उसके अभाव को हम खराबी नहीं कह सकते । वह 
क्षम्य बात है । एक तरह से वह उचित बात है | नही, उससे कोई बहुत 
बड़ी खराबी में मानता हु। और उसी खराबी को पाना चाहता हू । 

पडा पैसा घूल में से हर कोई उठा लेता है। बच्चे को भी कहना 
नही पडता, धूल भाडकर वह उसे जेब मे रखता है। ज़रूरत नही 
कि हम समकझाये-- देखो बेटा, पैसा मिले तो उस पर दया करना, उस 
बिचारे को धूल में पडा मत रहने देना । यह सब ज़रूरत इसलिए नही 
रहती कि पैसे से उसका हित जुड गया है । इसलिए एकदम स्वाभाविक 
हैं कि पैसा दीखे श्रौर उसे उठा लिया जाय । 

क्या सास लेता आदमी ताबे के एक पैसे से भी कम. कीमती है ? 
में चाहता हू कि विज्ञानवेत्ता से पूछकर बता सक्‌ कि मरे आ्रादमी तक मे 
से कितना फॉस्फोरस और कितना क्या क्‍या मिल सकता है। फिर, मरे 
झौर जीते की तो तुलना क्या । चेतन भ्रादमी मे अ्रगणित सम्भावनाए है । 
आत्मा में क्‍या नही है ” इस तरह जब कि मुरदा श्रादमी भी जाने कितने 
झनगिनती पैसो से ज्यादा कीमती है, तब जीते इन्सान का तो पूछना क्‍या ? 

पर, आखो देखी' बात है कि पैसा उठा लिया जाता है, इन्सान को 
छोड दिया जाता है। उसकी कीमत पैसे की नही है। में जानना चाहता हु 
कि यह श्रनर्थ कैसे होने मे आया ? क्यो यह जरूरी नही है कि जैसे पैसे 
की तरफ प्रीति का हाथ बढता है, वेसे ही बल्कि उससे भी अधिक इन्सान 
की तरफ हमारा प्रेम का हाथ बढ़े ? क्यो यह जरूरी है कि आदमी दया 
की प्रतीक्षा करे श्चौर तबतक उस ओर से अपने को अछूता बनाये रखे ? 
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क्यो नही यह आदमी के स्वार्थ मे शामिल हो कि वह दूसरे की मदद 
करे ? उसे दूसरे की मदद ही क्यो समका जाय ? पैसे को उठाते हे, 
तो यह हम अपनी मदद करते है । लेकिन श्रग्नेजी मे भी | ॥९9 एाए- 
5८६ ६४0 7:--यह वाक्य प्रयोग इन्सान के बारे में नहीं होता। वह 
मदद दूसरे की है इसलिए दया भाव से ही का जा सकती है--यह बेव- 
कूफी हममे क्यो घर कर गई है ? श्रगर पैसे को धूल में से उठाकर 
जेब मे रखना उस पर उपकार करना नही है, तो रोगी को सडक पर 
से उठाकर अस्पताल में रखने में भी उपकार की कहा आवश्यकता झा 
जाती है ? में मानता हु कि जबतक उपकार और दया की आवश्यकता 
ऐसे कामो मे मानी जायगी, अर्थात्‌ जबतक उन्हे शुद्ध लौकिक हित और 
समझदारी का काम ही नहीं माना जायगा, तबतक हमारी समस्‍या हल 
नही होगी । यह हममें से हरएक के लिए स्वाभाविक होता चाहिये कि 
हम मृतप्राय को जीवनोन्मृख करे । एक आदमी जाता हैँ तो क्‍या इससे 
मनुष्य-जाति की पूजी कम नही होती ? 

कहा जायगा कि मृत्यु हैं और रहेगी । में मानता हु कि उसे रहना 
चाहिये। में आ्रादमी की श्रमरता में विश्वास नही करता,क्योकि शआ्रात्मा की' 
प्रमरता मे विश्वास करता हु। इसलिए सचमुच इस बातपर मुझे दुख नही 
है कि कोई मर जाता हूँ। पर मरने वाला कंसे मरता है,यह विषय मुझे 
अतिशय चिन्ता का मालूम होता हूँ । हमे हक नही है कि किसी को द्वेष 
से, घृणा, क्रोध या निराशा से मरते दे । इससे मानव जाति का बन्धन 
बढता हैं । एक भी श्रादमी हमारी उपेक्षा पर, हमसे तिरस्कार पाकर 
मरता है, तो वही हमारे माथे पर कलक का टीका बनता हैँ। सचमुच 
उस बिचारे सडक के किनारे पड़े आदमी पर दया की जरूरत नही है। 
वह तो मरकर छुट्टी पा जायगा, पर ये जो बडे-बडे सरकारी वफ्तर हे 
भौर चुगी दफ्तर और सभा-समाजे समितिया और महलो में बसने वाले 
लोग और बोलने वाले नेता ओर लिखने वाले लेखक और छापने वाले 
भखबारी--इन सब पर तरस खाने की ज़रूरत ज़रूर है । वह जो सड़क 
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'पर पडा है, खुद मे कुछ नहीं है । वह हम सब अ्रहमन्यो की अ्रहमन्यता 
की आलोचना है, मनृष्य पर व्यग है। वह हमारी शर्म है। जितनी देर 
वह जिन्दा लाश वहा पडी है, उतना ही हमारा पाप बढता है। उसके 
मर जाने से वह पाप कायम होता है । 

मानव-जाति की व्यवस्था के काम में करोड॒हा करोड रुपया एक 
जगह जमा होता है और उससे फौज और अस्त्र-शस्त्र, किडे, अदालत, 
दफ्तर और सरकारे बनती हे । वह शासन की सत्ताए सुव्यवस्था के लिए 
हैं। इसलिए हे ( यानी होनी चाहिये ) कि सब आदमी जिये और एक 
दूसरे का भला चाहते हुए मरे श्रर्थात्‌ वे सत्ताए प्रादमियों के लिए हे। 
सत्ता के लिए प्रादमी नहीं है। पर ग्राज श्रन्घेर है तो यही कि उस 
सत्ता की रक्षा के लिए आदमी के श्रस्तित्व को माना जाय । आदमी यहां 
इसलिए है कि वह मरे और सत्ता जिये । वह ईंधन है कि सत्तावालो की 
रोटी पके । अर्थात उनका प्रइन नही है जिनकी सुव्यवस्था के लिए सब 
कुछ हैँ, बल्कि मानो व्यवस्था ([,8ए 27० (07627) ही वह देवी 
है जिस पर बलिदान होना व्यक्ति के व्यक्तित्व की सार्थंकता है । सरकार 
ईदवर है और आदमी उस महाप्रभु ( सरकार ) का सेवक होने के लिए 
है। फलत सरकारी भ्रमन सब कुछ है और आ्रादमियो का मरना-जीना 
कुछ नही है। सुशासन के लिए आदमियो को मारा जा सकता हूँ। 

यही तो है जहा खराबी है । आदमी एक गिनती हो गया है। वह 
आत्मा नही है, पवित्र नही हैं। उसमें अपने श्राप में कोई कीमत नहीं 
हैं । दफ्तर चल रहे हो, और सरकार की मशीन चल रही हो । जब वह 
चीज़ ठीक चल रही है, तब दो-चार या सौ-हजार आदमी भूखे ओर 
नगे मर जाय तो क्या हुआ ”? सुशासन की आरती तो श्रतड चल रही 
है, उसका रिकार्ड दफ्तर में बराबर तैयार हो रहा है। यह जो श्रादमी 
सडक के किनारे पडे मनिनकते हुए मर रहे हे, यह तो अपने कर्मों का 
'फल पा रहे हे । बाकी हमारा बजट देखो, हमारी रिपोर्ट देखो, हमारे 
कारखाने मे चल कर उसका इन्तज़ाम देखो । तब तुम्हारी श्राखे खुलेगी 
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कि सभ्यता और उन्‍तति कहा पहुच गई है । उस्त घृणित और सडी 
लाश को कया देखते हो 

हा, में यही कहना चाहता हू | में कहना चाहता हू कि कीमत असल 
को छोड गई और नकल पर जा चढी हैं। झ्रादमी का बचाना अभ्रसल 
प्राण का बचाना है, इसी से वह निष्फल है । और पैसे का बचाना यहा 
सफल हैं। आज की कीमतो की यही सबसे बडी आलोचना है। नही 
सवाल है कि तुम्हारी छाती कितनी बडी है । सवाल हूँ कि उस पर 
लटकी तुम्हारी जेब कितनी भरी है । अन्दर से छाती चाहे पिचकी हो 
और क्षुद्र हो और उसमे और किसी के लिए समाई न हो, पर उसको 
ढकनेवाली जेब श्रगर गर्म है, और चौडी हैं और मोटी है, तो सब ठीक 
है । नहीं चाहा जाता आ्राज कि तुममे मनृष्यता हो । उसकी जगह तुम्हारे 
पास धन की पेटी है, तो अच्छा है | श्र्थात्‌ मूल्य आज हमारे उलटे 
है । हीरा झ्राज फिक रहा है श्रौर कोडी को बढोरों जा रहा है। तभी 
तो देखते हे कि पैसे पर हाथ लपकता है और अझ्रादमी पर लात चलती है। 

ऊपर देखा, श्र वैज्ञानिक सत्य है, कि मुर्दा आदमी भी कीमत से 
खाली नही हे । लोग मुर्दी हड्डिया बठोरते और बाहर भेजते हे । व्यव- 
सायी उनमे से लाभ लेते और श्राविष्कारक तथ्य निकालते हे । विवेकी 
के हाथ क्या चीज उपयोगी नही ” विष्ठा भी वहा खाद है और कूडे- 
करंट में से कागज़ बनता हैं । तो भी सडक पर पडे आदमी से सब आख 
मोडकर चले गये, जैसे कि उसको लेकर कोई लाभ का सौदा हो ही' 
नही सकता । 

में कहना चाहता हू कि वह स्थिति सदोष है, जहा आदमी को बचाना 
किसी भाति लाभ का सौदा नही रह जाता । वह लाभ का सौदा नहीं 
है तभी तो हर कोई आदमी उस तरफ नही मृडता है । श्रगर हम चाहते 
है कि ऐसे दृश्य हमारे देखने मे व आवे, तो कुछ ऐसा प्रबंध करना होगा 
कि भूखे को खाना, प्यासे को पानी भर रोगी को उपचार देना हम मे 
से हर एक के लिए लाभ का सौदा बत जाय । पुरानी कीमते तो बदल्न 
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गई हे, क्योकि ईश्वर बदल गया है। पहले ईदवर भकक्‍तघत्सल था और 
दूसरे जनम में नेकी का इताम मिल जाता था। इससे नेकी हर किसी 
के लिए लाभ का सौदा था। पर अब सिंहासन पर सरकार है और स्वर्ग 
की जगह तरह तरह की सरकारी पदविया हैं । स्वर्ग नेकी से मिलता था, 
पर रायबहादुरी धन से मिलती हैं। ईश्वर श्रौरो की सेवा से खद होता 
था, सरकार अपनी सेवा से खुश होती है । इसलिए पहले का लाभ का 
सौदा श्रब श्राकर टोटे का होगया है। इससे कोई उसके फ्रमट में 
नही पडता । 

शो , श्रोप मोटर से उतरे है, श्राप रायसाहब है, अजी आपके कपडे 
भरोर शक्ल बतलाती है, आइये, श्राइये, धन्य भाग्य ' तशरीफ लाइये । 
और तुम हटो, निकलो ये दांगीले कपडे लेकर कहा घुसे चले श्रा रहे 
हो ? क्या --? बीमार सडक | --तो में क्‍या जानू, उस गरीब को 
उठाने में कपडे मेरे खराब होगे । बस, बस, बको मत, चलो, हटो । 

हमारा व्यवहार ऊपर के मानिन्द है। और उससे देखा जा सकता 
है कि मनष्य के लिए मनृष्यता लाभ का सौदा नही है, बल्कि किसी कदर 
अ्रमनुष्यता इस वक्‍त सौदा है । 

क्या कहा ? श्राप नेकी की और उसके नेक फल की और ईश्वर 
की और जगत की भलाई की बात करते है ” आप भोले हें । आप ख्वाब 
में रहते है | यूग बुद्धिवाद का है और श्राप में बृद्धि नही हैं | आप भावुक 
हैं । भावुकता के कारण आप सीधी उन्नति की सडक॑ पर से हट कर 
किसी सेवा-बेवा के चक्‍कर में पडना चाहते हे तो पडिए । पर हम बताते 
हैं कि वह लाभ का सौदा नही है । 

और में यही कहना चाहता हु कि जब तक हमारे मानसिक श्रौर 
सामाजिक मूल्य ऐसे नही हो जायगे कि आदमी का लाभालाभ ही मनु- 
ष्यता के पैमाने में नापा जाय, अर्थात्‌ जब तक आदमी धन से नापा 
जायगा मन से नही, तब तक हमारी लज्जा और ग्लानि के दृश्य हमारी 
ग्राखो के सामने श्राते ही रहेगे। 7 
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वह आलीशान म्युनिसिपैलिटी की इमारत खडी है । उसके चारों 
तरफ बगीचा है श्रौर पुलिस के सन्तरी है । लेकिन उसके बाद मरभूखो 
की पात अपने दारिद्र्य और श्रपने मैलको खोले पड़ी है । म्यूनिसिपैलिटी 
के महल के लिए क्‍या यह दृश्य कलक का नही है ” श्रौर हम म्युनिसि- 
पैलिटी के उस मेम्बर को सबसे ज़्यादा चाहते ई, जो सबसे अच्छे कपडे 
पहनता भ्ौर सबसे श्रच्छा बोलता है । नगर-पिता हम उसे बनाते हे, जो 
सेवा की बकवास करता है कि सेवा का काम न करना पड़े । 

पर सच यह है कि मनृष्य का लाभ मनुष्यता का लाभ ही है । 
इससे वह कुछ भी लाभ का सौदा नहीं है, जिससे मनृष्यता की पजी 
लूटती है। इस बात से श्राख बचाकर जो लाभ के सौदे के फेर मे पड़े 
है, वे अपने को भुलावा दे रहे है । वह दिन झ्ानेवाला है कि हम देखेंगे 
सचित धन झ्रादमी का गौरव नही, वह झादमी का कोढ है। झ्रौर माल- 
दार बनने की इच्छा मनृष्यता की निधि में नकब लगाकर चोरी करने 
की इच्छा से कम या भिन्‍न नही है । श्लाज हम अपने लाभ को दुसरे 
के अ्रलाभ मे देखते हे । हमारी जेब में जो श्राता है, वह दूसरे ही की 
जेब में से तो श्राता है । किसी को दरिद्र रखे या बनाये बिना हम माल- 
दार रह या बन नही सकते। निपट दरिद्रता की तस्वीर से हम डरते हें, 
तो भ्रपनी चनाढ्चता की श्राकाक्षा से हमे डरना होगा । नहीं तो श्रपने 
ही रोग का दूसरा पहलू हमारी आखो के आगे पाने से बच तही सकता । 
धनी धन में बन्दे नही हो सकता । और कितना भी बन्द रहे, प्रपनी 
श्रात्मा के देन्य के अनुभव से वह नही छूट सकता । आदमी लाचार हैं 
कि मरे भश्रौर लाचार है कि जाने कि धन साथ नही जाता । इसी तरह 
वह लाचार है कि पाये कि धन बटोरना बखेडा ही बटोरना हैँ श्रौर एक 
जगह धन का इकट्ठा होना शरीर में खून के इकट्ठा होकर गिल्टी बनने 
के समान हूं । 

तो भी, हम भ्रम को पोसते हे । क्योकि चारो शोर से उसकी सुविधा' 
हैं। श्रासपास हमारे सब के मनो में सोने की छडी बस गई हैं । उससे 
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आदमी को तापा जाता है| हममे उस रोग का बीज हैं ही । पडौसी से 
अपने को बढकर मान सके, तभी हमे सुख मिलता है । अपने को घठकर 
मानने को लाचार हो, यही दुख का कारण है । बस, इस तरह मेरे-तरे 
की तराजू मे हम लटके रहते है । वह तराजू है ही राग-ढेष की । उसकी 
डडी ग्रहकार के हाथ में है। उसके बाट सोने-चादी के हे । और बस, 
उन्ही बाटो पर अपना लाभालाभ तोलकर हम चला करते हे । पर तराजू 
ही वह खोटी है । क्योकि मेरा-तेरा ही गलत है । पडीसी से बडा बनकर 
जो सुख मेने माना है, वह सुख मेरे हाथ मे कहा, वह तो पडोसी की 
मुट्ठी मे है । अपने को वह छोटा न माने तो मेरे बडप्पन का सुख भी 
किरकिरा हो जाता है । इससे मेरा असल सुख तो पडोसी को सुखी 
बनाने में हैं । क्योकि यह सुख मुझ से कोई छीन ही नही सकता । इस 
ढग से देखने पर जो जितना लाभ का सौदा समझा जाता हैँ, वह उतना 
ही नुकसान का हो जाता है । क्योकि अहकार का फूलना आत्मा का 
क्षीण होना है । झ्रभिमान आत्मा का शत्रु ठहरा । धन अभिमान की गाठ 
हैँ । धन की दुनिया मे सबसे बडा सत्य इज्जत है जो कि खुद भूठ हैं। 
इज्जत में तुलनात्मक भ्राव है। मेरी नाक ऊची होने का मतलब ही यह 
हैं कि वह दूसरे से ऊची हैँ | ससार ऐसे ही चलता हैं । पर मुक्ति ऐसे 
थोडे ही मिलती हैं । 

में मानता हु कि परस्पर की सहायता को भलाई की कोटि से उतार 
कर स्वभाव की कोटि तक हमें लाना होगा । भलाई मानो एक शभ्रतिरिक्त 
वस्तु हैं। मानो वह कोई उपकार है । यानी हम उस पर गये कर सकते 
हैं। पर, यह तो बडी भारी भूल है | में जानता हु कि अभिमान को जो 
उससे एक प्रकार की सेक मिलती है, उसके कारण बहुधा उपकार कर्म 
किया जाता है । इसीलिए में यह कहता भी हू कि भला करके दूसरे से 
ज्यादा हम अभ्रपना भला करते हे । इससे मलाई का श्रेय कैसा ? 

शरू में मेने यही बात उठाई थी कि भलाई जबतक हमसे दूर की 
वस्तु रहेगी, तबतक काम नही चलेगा । हममे से अपने को भला आादसी 
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कहने को शायद ही कोई तैयार हो। पर समकदार अपने को सब मानते 
है। हम सब स्वार्थी हे कि नही, अपना नफा-नुकसान देखते हे । हम 
सब समभदारी में समान हे | में यही कहना चाहता था कि जिसको नेकी 
कहकर सामान्य से ऊची कोटिदी जाती हे,वह समभदारी ((007707- 
52052) की बात होती चाहिये । श्रर्थात्‌ सामान्य बुद्धि की दृष्टि से 
नेकी का काम हमारे लिए लाभ का सौदा भी होना चाहिये । 

यहा श्राकर में मानव-समाज के व्यवस्थापको को दोष देता हू ।वे 
इन प्रकृत मौनवीय मूल्यों के विकास में सहायक नही हो रहे है | वे जिस 
अ्रर मे अपने को शासक मानते हे और सेवक की भाति व्यवहार नही 
करते है, उतने ही ग्रंश मे वे सदोष है । उतने ही अ्रश में वे भूठी 
कीमतो को मजबूत करते हे और असली कीमतो को उभरने से रोकते 
है। वे इन्सान को इन्सान बनने की श्रोर प्रेरित नहीं करते बल्कि उसमे 
बडी बनने, ऊचा और अमीर बनने की लालस!। पैदा करते है । 

में मानता हु कि आदमी में पभ्रादमी के प्रति जो कुत्सा, ईर्षा, उपेक्षा 
और गअवहेलना के भाव देखने में आते हे, वे मूलत इसी अहप्रेरित 
जीवन-नीति के पालन करने के कारण बनते है । सत्ता अभ्रधिकाश उसी 
पर खडी होती हैँ। व्यक्तियों मे आपाधापी की वत्ति को मूल से वष्ट 
करने में शासन-सत्ता का हित नहीं है । इससे जनता के ऐक्य से उसे डर 
लगता है, क्योकि जनता का अनेक्य शासन का समर्थन है । झासत का 
मत्र है, भेद । फूट डालो और राज करो । जन-समाज में श्रेणिया डाल 
कर गासन चलाया जाता है । ऊच और नीच, भ्रमीर श्रौर गरीब, इस 
तरह के भद सत्ता के लिए बहुत ज़रूरी है। क्योकि उस भेद के कारण 
सत्ता अनिवाये बनती है । दो लडे तो बीच-बचाव का काम ह्वाथ में लेने 
के लिए तीसरा आ ही जाता है । 

इसी से हितों की प्रनेकता पेदा करके शासन सत्ताएं मज़बूत बनती 
हूं । सब को अपने-अपने स्वार्थ की पडती हैं । इस स्वार्थ की वृत्ति को 
गहुरा करके मानव आति के व्यवस्थापक अपनी कुर्सी को निश्चिन्त बताते 
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है। पर यह भी निरिचत है कि इस तरह वह अ्रपनी कुर्सी को कलकित 
करते है। भेद पर बनी व्यवस्था टिकने वाली नही । आ्रादमी के भीतर 
स्वार्थ हैं तो निस्वार्थंता भी हैँ । यानी स्वार्थी आदमी मे ही यह प्रतीति 
निवास करतो हैँ कि दूसरे की हानि पर पलने वाला स्वार्थ मेरा सच्चा 
स्वार्थ नही हैं। सच्चा स्वांथ मेरा ही वह है जो दूसरे के स्वार्थ के साथ 
अभिन्‍न हूं । 

इस तरह यह हालत बहुत दिनो तक रहनेवाली नहीं है कि लोग 
सडक के किनारे पडे जीते ककाल को देखते हुए निकल जाय। जल्दी बह 
समय भा जायगा कि जब अपने व्यवस्थापको से हम पुछेगे कि क्यो तुमसे 
इतनी चूक हुई कि वह आदमी सडक पर पडा हुआ हैँ ? तुम हकमत के 
लिए नही हो,व्यवस्था के लिए हो । तुमको हाथ का हुनर तो कोई आता 
नहीं था, तुमको और काम का न जान कर यह काम सौपा गया है। पर 
तुममे यह पुरानी बू अ्रबतक मौजूद हूँ कि तुम अपने को अफसर समझो 
झर उसमें भूल जाझो ? ध्यान रहे कि तुम सेवक हो, तुम मालिक के 
विश्वास को खो नही सकते । जो काम तुम्हे सौपा गया हे उसमे चुकते 
हो, तो जाओ, अपना रास्ता देखो । 

आप सोचिए कि जब लडाई हो रही हो, तो बारूद को बर्बाद 
करने वाला झ्रादमी कितना गुनहगार है। ईश्वर की सृष्टि मे हर आदमी 
बारूद के गोले के मानिन्द हैँ । उसे बर्बाद होने दिया जा सकता हूँ, उससे 
मौत का काम लिया जा सकता है, या उससे जिन्दगी का कोम लिया जा 
सकता हैं । मनुष्य जाति के व्यवस्थापको का न्याय एक दिन इसी तराजू 
पर किया जायगा कि उन्होने ईहवर की पूजी का क्या बनाया ”? कितना 
खोया, कितना कमाया ? श्रादभी आदमी में जितनी एकता, निस्वा्थता 
बढेगी वह कमाई है । जितना उनसे अनेक्य और स्वार्थ बढेगा, वह हानि 
है । अन्त मे देखा जायगा कि श्रादमी का व्यवस्थापको ने क्‍या उपयोग 
किया हैं ? कितनों की सम्भावनाए नष्ट होने दी या प्रस्फुटित होने दी? 
कितनों को ईश्वर की समता में खिलने दिया ” और कितनो को अवरुद्ध 
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रखा ? श्रादमी के श्रन्दर कितनी हिसा (स्वार्थ) को पोषण दिया और 
कितना उसमे श्रहिसा ( सेवा ) की शक्ति को जगाया ? 

व्यक्ति एक शक्ति का पृज है। व्यवस्थापक का काम है कि उस 
शक्ति का अधिकाधिक उपयोग करे। उससे इसी का हिसाब मागा 
जायगा । यह जो सडक पर आदमी पडा है---किस हक से उसे वहा पडा 
रहने दिया गया है ” सदा से तो वह ऐसा न होगा । किसी मा का वह 
बेठा होगा, कभी जवान रहा होगा, मन में उमग भौर भाशा होगी। 
किसी के लिए उसमे प्रेम होगा। चाहता होगा कि मे श्रपने को दे 
डाल ).. वही आज यहा क्यो है ” उसकी णवानी श्रौर उसका प्रेम 
भ्रौर उसकी मनृष्यता क्यों हवा में उडजाने दी गई ? क्‍यों वह आदमी 
सफल और सार्थक नही हो सका” क्यो वह यहा सडक पर मनुष्य का तिर- 
स्कार पाकर और अपने मन में मनुष्य के लिए तिरस्कार भरकर रोग की' 
गाठ के मानिन्द यहा पडा हुआ्रा है ? क्‍यों जो प्रेम विकीर्ण कर सकता था 
घृणा फैला रहा है ? कौन उसके मन की जानता है । शायद लोग उससे 
जितनी घृणा करते हे, उससे कही तीज घुणा उनके लिए उसमें है। इस 
तरह उस पडे हुए आदमी को केन्द्र बनाकर यह घृणा का चक्र सारे वायु- 
मण्डल में फैलता जा रहा है । जो प्रीति बखेरने के लिए ईह्वर की ओर 
से यहा श्राया है, वही आदमी जब नफरत की गन्दीली गाठ बनकर 
आम सडक पर पडा हुथ्ा हैँ, तब हमारे व्यवस्थापक कैसी सुव्य- 
वस्था और शासक कैसा शासन कर रहे हे ” क्यो न कहा जाय कि वे 
कोई व्यवस्था नही कर रहे है, बस ढोग श्रौर आडम्बर कर रहे है ! 

नये-तये भ्रस्पताल खुल रहे है श्रौर फण्ड हो रहे है । अच्छा हैं 
कि वह सब हो । पर महाप्रलय भर महाव्याधि का बीज जो घृणा 
है और जिसके कीटाणु उस व्याधि के विषम रोगियों में से फूट कर 
चारो ओर फैल रहे हे--उसकी श्रोर भी किसी का ध्यान है ? बल्कि 
मुझे कहने दीजिए कि व्यवस्थापको के खुद के रवैये से वे कीटाणु बढ़ते 
और फैलते हे । व्यवस्था पक अभिमानी है और अ्रभिमाम नीचो श्रेणी के 
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श्रादमी में श्रसत्तोष और द्वंष पैदा करने का कारण होता है। इस तरह 
व्यवस्थापक अस्वस्थ है और वह अस्वास्थ्य पैदा करता है । 

हम न जाने, पर सभ्यता के वैभव के नीचे यह कीडा लगा हुआ्ना है। 
हम क्या इधर-उधर की बात करते हैं। छोटे-मोटे रोगो के शमन का 
उपाय करते है । वह करे, पर भ्रपने बीच के उस महारोग को भी तो 
पहचान ले । वही हैं जो आझ्रादमियो की द्क्षतित को श्रापसी सहयोग में 
समृद्ध नही होने देता और आपसी स्पर्धा में बरबाद कर देता है। वही 
हैं कि जिससे विषमताए पैदा होती हे, विवाद,कलह, आन्दोलन और युद्ध 
पैदा होते है, जिसके कारण एक ओर भूख श्लौर दूसरी ओर ऐश देखने में 
आता है, जिसके कारण एक रक है तो दूसरा राजा है । 

मेने कहा कि मौत में मुझे भय नही । वह तो जरूरी है। पर यदि 
हमारी व्यवस्था सच्ची हो तो कोई मौत घृणा का सचार करने वाली न 
हो । बल्कि वह प्रेम का सचार करे । सड़क पर पडा आदमी भरेगा तो 
अपने चारो और घृणा का एक वलय छोड जायगा। वह कदुता लेकर 
जायगा और सबके लिए बददुआ छोड जायगा । में मानता हू कि वह 
बददुआ हमारे सिर टूटेगी । न सोचिए कि उसमे शक्ति नही है । रहीम 
ने कहा तो है कि निबेल को न सताझ्रो,क्योकि उसकी मोटी हाय है । मुई 
खाल की सास से क्‍या लोहा भस्म नही हो जाता ? और में मानता हु 
कि इस जगत को चलाने वाली मूल शक्ति का नाम प्रेम है । जितनी 
प्रकार की और शक्तिया है, सब उसकी रूपान्तर हें। बढ़ी शक्ति आदमों 
की करनी से रुद्ध और क्ष्‌ब्ध होकर धुणा बन जाती है । उसको अशक्त 
मानना हमारा बडा भारी भ्रम हे / वह घृणा सघटित होकर जाने क्‍या 
नही कर सकती ? ताज उससे धूल में गिर गये हे श्रौर तख्त उलट-पुलट 
हो गये है ) क्रान्ति और नाम किसका है !' आदमी की छाती के भीतर 
से, जैसे मानो धरती के गर्भ मे से, हुकार भरती हुई जब वह शक्ति 
उभर कर फूटती है, तब कौन उसके आ्लागे टिकता है ”? इससे न समझा 
जाय कि प्रभुता की ही सत्ता है, त्रास की सत्ता ही नहीं है। रुघ कर, 
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इकट्ठा होकर वह कभी ऐसे प्रबल श्रौर अतकयें वेग से फूटता हैँ कि 
ठिकाना नही । 

शक्ति नष्ट नही होती । नष्ट कुछ नही होता । या तो वह उपयोग 
मे भ्राती है, नही तो चारो श्ञोर को खाने दौडती हैँ । आदमी सचमुच 
बारूद का गोला है । वह जिन्दगी में अगर करने लायक कुछ नही कर 
जाता, तो न करने लायक बहुत कुछ कर जाने को वह लांचार है । काम 
से नही तो सोच-विचार से करता है। वह या तो शअ्पने जीवन से प्रकाश 
देता है या फिर भ्रन्धकार और घृणा फैलाता हैं। प्रत्येक श्रसफल जीवन 
झपनी जकड चारो ओर छोड जाता हैँ, जो मनुृष्य-जाति के विकास पर 
बेडी की तरह काम करती है। 

हम भोले हे श्रगर मानते हे कि सडक पर मरने को खुले पडे ब्रादमी 
से हमारा कोई वास्ता नही है । हम उसको लाघ कर जा सकते है, यह 
समभना मूल है। व्यवस्था न समझे कि उस भृखमरे को भूख से मरने 
के लिए छोडकर वह स्वय सुरक्षित रह जाती है। हम जीते होकर उसे 
मरने के लिए छोड दे, पर वह मरक्तर हम जिनदो को नहीं छोडेगा। 
क्योकि ईइवर के कानून में शक्ति नष्ट नहीं होती और उस मरने वाले 
की छाती मे जितनी घृणा भर गई थी, वह भी व्यर्थे होने वाली नही है । 

घ॒णा उसी तरह शक्ति है जेसे प्रेम । उलट चला प्रेम घृणा है। दो 
हजार बरस नही हुए कि ईसा मरा । मरना सब को है। पर ईसा की 
छाती में मरते समय जो प्रेम भरा हुआ था, वह क्‍या व्यर्थ गया ? नही, 
व्यर्थ नहीं गया । ईसाइयत उसी का नहीं तो किसका परिणाम है ” 
ईसा की स्मृति में से शोर उसके उपदेश में से और उसके प्रेम में से वह 
रो आई कि मनृष्यता मिलती चली गई श्र सत्ताए उखंडती चली गईं 

हम कहते हे कि ईसा की मृत्यु आदर्श थी' । बिचारा सडक पर मरने 
वाला क्‍या यातना पायेगा उसके मुकाबले जो कि ईसा ने पाई। फिर 
भी ईसा की मृत्यु श्रादर्श थी श्रौर उस भुखमरे की मृत्यु कलक होगी । 
कारण, मरते समय ईसा की आत्मा मे से प्रेम के फुहार छूट रहे थे, उधर 
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वह श्रावारा मरेगा तो उसमें से घृणा के छीटे ही चारो ओर उड़ 
रहे होगे | 

में चाहता हु कि इसी बात को हम पहचाने । सडक पर पड़े उस 
भिखारी को उपकार के खयाल से बचाने के लिए हम न ठहरे। बल्कि 
देखे कि वह तो आग है, जिससे हमारा दामन बचा नहीं रह सकता।॥ 
आग ठहरे तो सब भस्म हो जायगा। इससे हम खुद बचे नही, न 
व्यवस्थापक को बचने दे। व्यवस्थापक हमारा भूला है। दफ्तर की 
फाइलो में वह अपने दिल को खो बैठा है। हमारा काम है कि हमउसको 
चेताए | कहे कि ओ दफ्तर के मेरे भाई, तुम्हारा कलक सडक पर पड़ा 
हुआ तुम्हारी शर्म को उधाड रहा है। और नही, तो भ्रपनी शर्म को 
ढकने का प्रबन्ध तो करो । कहा है तुम्हारा भ्रस्पताल और ऐम्बुलेन्स 
गाडी ” फौरन भेजो और फौरन इन्तजाम करो । फाइल थोडी देर के 
लिए छोड दो । 

इस अपने घर में लगी आग को बुझाने मे एक मिनट दे दोगे तो 
फिर पीछे तुम्ही चेन से रहोगे । नही दोगे तो फाइलो समेत अपने घर 
मे ही तुम जल मरोगे । 

जो घृणा और अपमान की आग से फूक रहा है, उसको बुझाने में 
देर करना उस आग को न्यौता देना हे । इसमे उपकार की बात नही है, 
एकदम स्वार्थ की बात है । सडक पर पड़े पैसे को उठा लेने में एक क्षण 
हमे सोचने की ज़रूरत नही पडती । वहा हमारा स्वार्थे है। पर उससे 
कही घनिष्ट स्वार्थ सडक पर पडे आदमी के साथ हमारा वाबस्ता है। 
एक बार पैसे को तो न भी उठाये, पर आदमी को तो उठाने की सोचना 
ही पडेगा । 

में व्यक्ति की दिक्‍्कते जानता हु । व्यवस्था का दिल कागज़ी हैं । 
काम वहा का दफ्तरी है। व्यक्ति की सदभावना का असर वहा नही 
पडता, या बहुत देर से पडता है। अकेले आप उस ज़िन्दा लाश को कसे 
उठाइये ? मदद किसकी लीजिए ? ऐम्बुलेन्स कहां से मगाइये ? अस्प- 
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ताल की परेशानिया और जिल्लत कहा तक भेलिए ? इत्यादि । और 
यह सब सोच कर मानो मन पर पत्थर रखकर आप उस जीवित मौत 
को देखते हुए निकल जाते हे । श्ौर हैल्थ-प्रफसर या सिविल सर्जन या 
और अधिकारी व्यवस्थापक इधर से गुजरते है, तो श्रधिक सम्भव तो 
यह है कि वह मोटर में गुजरे और किसी अ्ररुचिकर दुश्य के लिए खाली 
ही न हो। या आखो वह दृश्य "पड भी पाय तो उनके सवेदत को छू न 
सके--क्योकि वह आदमी सरकारी हे । 

पर में नहीं जानता कि बिना कष्ट उठाये कोई आग कैसे बुध 
सकती है। यह सही है कि कष्ट उसी को उठाना पडेगा कि जिस की 
प्रात आग देखती है और जिसका मत उसकी भुलस पाता है। और 
जिसको भुलस लगती हैं वह भ्रपनी खातिर कष्ट उठायेगा ही। वह फिर 
उपकार और दया आदि की बातो के लिए खाली हो कहा रहेगा ”? 

पर जो कहना है वह यह कि व्यवस्था श्रव्यवस्थित है श्रौर शासन 
बह ॒अ्रष्ट हे कि जहा ऐसे दृश्य मिलते हे । व्यवस्थापक और शासक 
अगर पहले इस तरफ ध्यान नही दे पाते हे और अपनी-अपनी तनख्वाहों 
और भत्तो की बात उन्हें उससे पहले सूभती है, तो वे अपने अ्रधिकार 
के पात्र नही । 
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४ २६३६ 
पैसा ; कमाई और भिखाई 

हमारे घरों में बच्चा कभी पढने के बजाय खेलता है तो श्रीमती गुस्से 
में आकर कहती है “दुष्ट, पढता क्यो नही है ?”। वही गुस्सा स्थायी 
होते पर दुश्चिन्ता का रूप ले लेता है । तब मा कहती है, “मेरा क्या, 
खेलता रह, ऐसे तू ही आगे भीख मागता फिरेगा। पढेगा-लिखेगा तो 
हाकिम बनेगा, नहीं तो दर-दर भटकेगा ।” 

लडका भीख मागने या पढ़ लिख कर श्रफसरी करने के श्रन्तर को 
न समझता हुआ भल्लाकर कह देता है कि “हा, हम मागेंगे भीख ।” 

मा कहती है, “हा, भीख ही तो मागेगा । इन लच्छनों और तुझसे 
क्या होगा ? बेशरम, बेशऊर, दुष्ट !!” साथ दो एक चपत भी बच्चे 
की कनपटी पर रख देती हैं । 

इस पर बालक का नियम बधा हुआ नहीं है कि वह क्‍या करेगा । 
कभी रोकर बस्ते मे मुह डाल कर बेठ जायगा, तो कभी मुह उठा कर 
चलता बनेगा और बस्ते को हाथ न लगायेगा । कभी विरोध में भाग कर 
धूप मे और भी जोर शोर से गुल्ली-डडा खेलने लग जायगा | और कनी 
आशय, उसके मन का ठिकाना नहीं है । 

आइये उस भिखमगे की बात को ही यहा समर जिसके होने की 
सभावता से मा डरती भौर बालक को डराती है। उस दिन अ्रखबार में 
पढ़ा कि एक आदमी पकडा गया । वह तरह तरह के किस्से कहकर स्टेशन 
पर यात्रियों से मांगा करता था। जरूर उप्तमे अभिनय की कुशलता 
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होगी । विद्यार्थी अपने को कहता था, तो विद्यार्थी लगता भी होगा। इसी 
तरह भ्रनाथ बालक, सकठापन्न पिता, भटका यात्री, सम्भ्रान्त नागरिक 
आदि-श्रादि बता कर सुना गया कि वह हर रोज खासी कमाई कर लेता 
था । उसके डेरे पर पाच हजार की जमा मिली ! 

वह ऐसे पाच हजार जमा कर पाया । सुनते हे दस-बारह वर्षों से 
वह यह व्यापार कर रहा था । 

हमारे पडौसी ने पाच वर्ष व्यापार किया और ढाई लाख रुपया 
पैदा किया । 

पर भिखारी जल में है और पडौसी लाला रायबहादुर है । कारण, 
भिखारी कौ कमाई कमाई न थी और लाला की कमाई कमाई है। 
भिखारी ने ठगा भौर लाला ने कमाया । तभी पहला कैदी है और लाला 
मजिस्ट्रेट की कुर्सी पर है । यानी भीख और कमाई मे फक॑ है । 

अगर हाथ फंलाने वाले ने अपने पीछे कुछ जोड रखा है, तो उसका 
हाथ फैलाना धोखा देना है। तब कानून उसे देखेगा । 

सज़ा मिलने पर जब हम ऐसे आदमी के बारे में सोचते है, तो दया 
नही होती, गुस्सा श्राता है । हम उसे धूतें (दूसरे शब्दों मे, चतुर) मानते 
है । हमें उत्सुकता होती है कि जाने उसने कैसे इतना रुपया जमा कर 
लिया होगा । बदमाश ग्रच्छा हुआ पकड़ा गया ,और सजा मिली । हो 
सकता हैं कि उसकी सजा पर हमारे सन्‍्तोष का कारण यह हो कि हमारी 
भरी जेब पर से इसतरह एक ख़तरा दूर हुआ | और भूभलाहट का यह 
कारणहो सकता है कि पाच हजार रुपये उसके पास क्यो पहुचे, जो कही 
हमारे पास आते ! 

भ्रव दूसरे भिखारी की कल्पना कीजिये जो सचमृच असहाय है । 
जितने दाने उसके हाथ पर आप डाल देगे, उतने से ही वह अपनी भूख 
मिटाने को लाचार है । इस आदमी को पकडने के लिए कानून का सिपाही 
कष्ट नही करता; क्योंकि भ्रासानी से लात घूसे मार कर या भनृष्यता 
हुई तो धेला-पैसा फेंक कर उसे अपने से टाला जा सकता है । 
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झब मन की सच बात केहिए। वह चेतुर ठग और यह निप्ट 
भिखारी, दोनों में श्रापको कौने कैसा लगता है? चतुराई के लिए श्राप एक 
'को जेल देंगे और मोहताजपनके लिए दूसरे को दया। यानी एककी व्यवस्था 
करेगे, दूसरे को उसके भाग्य पर छोडेंगे। सच पूछिए ती दीन भिखारी से 
आपको कष्ट और झमीर भिखारी से आपको गस्सा होता हैं। अर्थात्‌ जी 
ठगी से अपनी सहायता केर लेता हे, वह आपको ताहम आदमी मालम 
'होंता है । पर जो उतना भी नहीं कर सकता और निपट आपकी दया पर 
निर्भर हो रहता है, वह आपकी आखों में उससे गया बीता हे। मालूम 
हों जाय कि यह जो सामने आपके हाथ फैला रहा है, भोली मे उसी के 
हजार रुपये हे, तो आप उसे गौर से देखेंगे, उसमें दिलचस्पी लेगे। अ्रप॑ती 
कंक्षासे उसे एक दम अलग और तुच्छ नही मानेंगे । 

पर वह भिखारी जो काया से सूखा है भ्ौर पेट का भूखा, आप 
चौहेंगे कि वह झ्रापकी झ्राखी के आगे पड़ ही जाय, तो जल्दी से जल्दी 
दूर भी हो जाय। आप यथाशीघ्र पैसा फेंकर या रास्ता काटकर 
उससे अपने को निष्क॑ंटक बना लेना चाहेगे । अर्थात्‌ भूंठ-मूठ के भिखारी 
को श्राप सह सकते हे, सचमच के भिखारी को नही सह सकते । दूसरा हमे 
अपनी हीं लजंजा मालम होंती हे । 

ग्रब॑ एक बात तो साफ है । वह यहूँ कि पंसा चाहिए। पेंट को अन्न 
चाहियें और अन्न यद्यपि धरती और मिहनत से होता है, पर मिलता वह 
पैसे से हैं। पेसा पहना नहीं जाता, खाया नही जाता, उससे किसी का 
कुंड भी काम नही निकलेता । तो भी हंर एक को हर काम के लिए 
चहिये पैसा हीं। यानी पैसे मे जी ताबा है, उसे खाश्मी तो चाहे वह 
किसी कदर जहर ही साबित हो, फिर भी पसे की कीमत है । ऐसा इस- 
लिए कि वह कीमत॑ उंस (तांबे) की नही, हमारी हैं। हमने वह कीमत 
दी है, ईंससे हमतंक भौर हुँम पर ही वंह आयद है। पैसा बंया रुपया फेकिए 
कुतें के आगे, वह उसे सूंघेगा भी नहीं । रोटी डोलिएं, तो आपको इस 
उंदारता के लिए जाने कितनी देर तक श्रपनी पँछ हिलाता रहेगा। यानी 
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फर्जी के सिवा रोटी से अधिक पैसे में मूल्य नही है ।॥॥ 

पैसे के मूल्य को हम कैसे बनाते हे और हमी उसे कंसे थामते हे, 
यह एक दिलचस्प विषय है । लोग कहेगे अर्थ-शास्त्र' का, पर सच पृछिए 
तो यह काम-शास्त्र का विषय है । काम का अ्रथ यहा कामना लिया जाय | 
कामना के वश व्यक्ति चलता हैँ । इस तरह पेसा असल मानव-शास्त्र का 
विषय है । व्यक्ति के मानस से अलग ताबे के पैसे की अ्रठखेलियों को 
समभना बिजली के बटन से अलग उसके चिराग को समभने जैसा होगा | 
कठपुतली खेल कर रही है, ताच-कूद दिखाती है, पर पीछे उसके तार 
थमे है बाजीगर की उगलियों में । पर वह तार हमें दीखता नहीं, 
बाजीगर दुबका है और सामने कठपुतलियो का तमाशा दीखता है । बच्चे 
तमाशे में मगन होते हे, पर समझदार तमाशा देखने या दिखाने के लिए 
कठपुतलियों से नही बाजीगर से बात करेगे। पेसे के बारे' में भी यही 
मानना चाहिए | उसका व्यापार आदमी के मन के व्यापार से वेसे ही दूर 
है, जैसे श्रादमी की उगली से कठपुतली या बिजली के बठन से लट्दू दूर 
हैं । बीच का तार दिखता नही है, इसलिए वह श्रौर भी अभिन्न भाव 
से है, यह श्रद्धा रखनी चाहिए । 

पर कही यह श्र को लेकर अनर्थ व्यापार न समझा जाय । हम 
शास्त्रीय अर्थ नही जानते । कितु देखा हे कि श्रथ-शासत्र सीखने वाला” 
उस अथे-शास्त्र को सिखाने वाला ही बनता है। उस शास्त्र-ज्ञान के 
कारण कभी अथ्थ-स्वामी तो बनता हुआ वह पाया नहीं गया । श्पने अर्थ- 
शास्त्र को पढवाने के लिए ऊपर का ग्रर्थ-स्वामी ही श्रथ॑-शास्त्रियो को 
श्रपते श्रर्थ में से वेतन देने का काम ज़रूर करता रहता है । इससे प्रकट 
है कि अथे का भेद अ्रर्थ-शास्त्र मे नही है, अ्रन्यत्र है । 

थोडी देर के लिए पसे का पीछा कीजिए । इस हाथ से उस हाथ, 
उस दूसरे से फिर तीसरे फिर चौथे, इस तरह पैसा चक्‍कर काठता है। 
उस बेचारे के भाग्य मे चकराना ही है । कही वह बेठा कि लोग कहेंगे 
कि क्यों रे, तू बेठा क्यों है, चल प्रुप्रना रस्ता नाप । किन्तु पेसे को अपना 
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यात्रा में तरह-तरहके जीव मिलते है। एक उसे छाती से चिपटाकर कहता 
है कि हाय-हाय, मेरे पैसे को छेडो मत,मेरी छाती के नीचे उसेसोने दो । 

पर, पैसे बेचारे की किस्मत में श्राराम बदाहो तो सभी कुछ न रुक 
जाय । इससे यदि उन प्रेमी का प्रेम पेसे की काया को छोडना नही चाहता, 
तो उसका बडा दुृष्परिणाम होता है । यह तो वही बात है कि खून हमारे 
बदन में दौड रहा है श्र कोई अवयव कहने लगे कि तू कहा जाता है, 
यही मेरे पात रुक जा। फोडे जो ब्रदेंन मे हो जाया करते हे, सो क्यो ? 
किसी खास जगह खून की गदिश ठीक नही होती, इसी वजह से तो । 
यह जुदा बात है कि फोडे भी होते भ्रसल में शरीर की स्वास्थ्य-रक्षा के 
निमित्त हे। ऐसे ही कौन जाने, समाज के शरीर मे कचन की काया के 
प्रेमी भी किसी भ्रच्छाई के निमित्त बनते हो । पर फोड़ा फूठता है, और 
कंचन-प्रेम भी टूटता ही है । ऐसे, पेसा बीच मे थक कर बेचारा सास लेने 
को रुके, तो बात दूसरी, वैसे किसी के आलिगन में गाढी नींद सोने की 
उसे इजाज़त नहीं है । इस निरन्तर चक्कर से बेचारा पैसा घिस जाता 
है, मरते और हरूफ उस पर नही दीखते, तब मुह छिपा कर जहा से 
आया वही पहुचता हैँ कि फिर उसे पुन्जन्म मिले । 

झ्रभी थोडे दिन पहले रानी का रुपया खिच गया। अब श्रापकी गद्दी 
के नीचे कोई रानी का सिक्‍का सोया मिल जाय, तो क्‍या श्राप समभते 
है उसे सोलह आने को कोई पूछेगा ? श्रजी, राम का नाम लीजिए । 
सिक्‍के में कीमत थोड़े थी | जेसे डाली गई थी वैसे वह कीमत खीच ली 
गई । अभ्रब रानी के सिक्‍के क्‍या हे, ठनठन गृपाल है । बस मूरत देखिए 
और मन भरिये । 

इस पैसे की यात्रा का वर्णन कोई कर सके, तो बडा अच्छा हो। 
शास्त्रीय प्रतिपादन नही,वह तो श्राडबर है और बेजान है। वर्णन,जसे कि 
अपनी यात्रा का हम करते हूँ | यानी सचित्र श्रौर जीवन की भाषा में । 
में मानता हू कि पैसे के तथ्य का किसीकों भ्रनुभव हो किऔर उसके पास 
कल्पना भी हो, तो वह पैसे की श्रसलियत पर एक श्रत्यन्त सुन्दर उपन्यास 
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हमे दे सकता हैँ । पर, पेसे के साथ दुर्भाग्य लगा हे। वह 
कुमबख्त है शक्ति । जिसने भी उस शक्ति को समझा, वही 
उस शक्ति को बटोरने में लग गया । श्रब कहा जऊायगा कि 
इस जीवन में शक्ति का सग्रह भी न किया जाय तो भरखिर किया 
क्या जाय ? कुछ कहेग्रे धर्म का सग्रह किया जाय। और सच, 
कुछ ज॑से सामान बटोरते हे वेसे पुण्य भी बटारते देखे, जाते है। पर हाय, 
धर्म का सग्रह ही किया जा सकृता, तो क्‍या बात थी! तब ऋषि, 
कुटी न बना क्र गोदाम बनाते । अरे वह तो सोने की जगह सास के 
सग्रह के उपदेश जैसा है। भ्रर्थात्‌ अपने को लुआग्नो, इसीमे धर्म का गर्जेत 
है;। अब इस बात को कोई कैसे समझे और कंसे समभझाये ? पैसा खरे 
बिना कभी जड़ता है ” भौर जो रुपया छोड सकता हूँ, वही श्रशरफी जोड 
सुक्ृता हैँ.। यह क्या हम रोज़ झ्ाखो नही देखते कि जिसकी जहा मुटूढीः 
ब॒धी कि वह मुट्ठी उतनी ही भर रह गईं। रुपये पर मुट्ठी लाने, के: 
लिए, पैसे पर उसे नही बधने देना होगा । भर्थात्‌ लाखो की कमाई हज़ा रोः 
लूगाये (गँवायें) बिता न होगी । इसी तरह धर्म की कमाई धन उजाड़े 
बिना न होगी । बात यहू- है; कि धर्महे फ्रीति । प्रीति भौर दाक़्तिमे शत्रुता 
है । शक्ति के. ज़ोर से शभ्ौर सब हो जाय, प्रीति नही होती । इसलिए 
जो,प्रीति कमाये, वह शक्ति खो दे । 
पर यह, में क्ग्ना क॒ह चला ? कह रहा था कि पैसे का उपन्यासकार 
चाहिये। वह पैसे की काया पर ते रीक्रे। न. उसकी शक्ति पर जूके। बल्कि 
उप के सत्य, मे; ही वह तो अप्रनी आख रखे । पेसेकी शक्ति दिखल्ायी तो 
भला क्या दिखलाया ? यह तो माया दिखलानी हुई | उस पैसे की अकि- 
ज़ित्करता द्विखलाई, जा सक़ेगी, तभी मानो उसकी सत्यता, फ्राट होगी ॥ 
जूसे कि थाद्धमी प्रेम, मे, अपने को खोकर पाता है, वैसे ही निकम्म्रा दिखला; 
कर, पैसे के श्रस॒ली, मूल्य, की पहचाना और बताया जा सकेगा । 
मेद्े हाथ मे- मात्िए. कि रुपये का एक नया सिक्का आया.। वह कहां. 
से श्राया ? मेने कुछ, मिहनज़,की, उस मिह्लात का किल्ली के.शर्भ मे, उप 
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योग हुआ्ना!'। उपयोग के रास्ते मेरी मिहतत में से अपना रुपया,और ऊपर 
कुछ ओर भी अतिरिक्त, पाने की उन्हें उम्मीद है। इसलिए श्रपनी मिह 
नत का फल उन्हे देकर यह रुपया मेने पा लिया | श्रव झ्ातां हु घर । 
कहा श्रीमती जी बोली कि माथे की बिन्‍दी को कब से कह रही हू, लाये ? 
यानी अगले दिन मेरे हाथ से वह सिक्का बिनदी काले के यहा पहुच जाता! 
ह्वै ।' * 'इसी तरह हम कल्पना कर सकते है कि कैसे वह ब्रादर्समियो की 
आवश्यकताएं पुरी करता हुआ परस्पर के आ्ादान-प्रदान का काम चलाता है। 
अ्रब॒ परस्पर का आादान-अ्रदान पंसे के माध्यम से होता हें 
पैसे के उहेश्य से नहीं होता। प्रेम में व्यक्ति झपने सर्वेस्व का दान 
कर देता हूँ । प्रेम वह है, जहा देनेके जवाब में लेने' की भावना ही नही । 
अर्थात्‌ में यहा चादी' के एक सिक्‍के की बात कर रहा हु, प्रेम के क्षण' 
मे' लाखो निछावर हो गये हे। ग्र्थात्‌ पैसा जो यहा से वहा घूमता 
फिर रहा है, वह भ्रपनी ताकत से नहीं, बल्कि हमारे मन की ताकर्ता 
से। यह नही कि घन में ताक़त नही हैँ । ताक़त तो है, पर रेल के इंजन- 
सी ताकत है। भ्रब इजन क्या अपनेग्राप चलता-फिरतां है? यह कहना कि 
पटसी पर इजन चलता है, ठीक है । पर हिन्दुस्तान की रेलो का इन्तज़ाम' 
जिन सरकारी मेम्बर साहब के ऊपर है, सेकडो-हज्ारो इजन और उनकेः 
चलाने वाले और उनके कल-्पुज्े समभतेवाले भ्रपनी हरकत के लिए' उनके' 
ताबे हे । भर वह मेम्बर महाशय इजिन' पर नहीं, बल्कि कुछ और ही! 
गहरी नब्ज़ पर निगाह रखते हें । पर सवारी गांडिया और मालगाडिया 
जाने कितने हज़ार व लाख टन सामान और इन्सान को खीचती 
हुई दिन-रात इधर से उधर आ जा रही है। भपने' दफ्तर में बेठे मेम्बर' 
महाशय की क्‍या कहिए, उस' रोज़: उत्तसे डबल” वजन का श्रादसी' इजन 
के' नीचे आ गया था। उसका हाल अपत्ती आखों क्या आपने देखा नहीं 
थ ? प्रजी, श्रादमी और भझ्रादमियत का तो वहा पता-निशान बाका नहीं 
रह गया था,यहा वह्ञ' बिखरा मास ही दीखता था। . हा यहाहे,परदूसंरी' 
बरत भी है। इजनकी ताकत सच' है,पर उन मेम्बर सांहब की ताकत” उस! 
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सच का भी भ्रदरूनी सच हैँ। उन्हीं की कलम तो थी जिससे पचास 
इजन बेचारे बकस में बन्द होकर विलायत से हिन्दुस्तान लदे चरहे आये 
और चालीस एजन, जो मानते थे कि हम में श्रभी सिसकने जायक॑ कुछ 
जान है, उनकी एक न सुनी गई झौर अ्रजर-पजर तोडकर उन्हें लोहे 
के ढेर पर फेंक दिया गया । 

चादी का सिक्‍का जैसा सच हूँ, लोहे का एजन भी वेसा ही सच है । 
फके इतना ही है कि सिक्का छोटा और हलका होनेसे सचाई मे इजनकी 
निस्बत बडा और भारी है। इजन इतना बोझलहे कि उसीसे वह सचाईमें 
हलका है । तभी तो चादी के रुपये और सोने के पौंड से कागज़ी नोट 
कीमती होता हैं। कारण, वह चांदी-सोने से हलकी और सस्ती वस्तु 
कागज़ का बना है। भ्रर्थात्‌ नोट में श्रपनी असलियत उतनी भी नहीं है, 
जितनी सिक्‍के मे है । लगभग अपनी शोर से वह शून्य है। हम उसमे 
डालते हे, तभी कीमत की सचाई उसमें पडती है। इसीलिए जैसे-जैसे 
उन्नति होगी, कागज़ी सिक्का बढेगा, धातु का सिक्‍का बेकार होता 
जांयगा । सिक्‍के में कीमती धातु की ज़रूरत अ्रविश्वास के कारण है । 
यानी वह भूठी कीमत है । फिर भी वह कीमत इसलिए है कि सच्ची 
कीमतो का श्रभी निर्माण नहीं हो पाया है । उदाहरण लीजिये,दस्तावेज । 
बचन भूठा है, तभी दस्तावेज़ की सचाई आती है; कौल सच्चा हो, तो 
दस्तावेज़ बेकार हो जाना चाहिये । 

इस सब का मतलब यह कि पैसे की कीमत श्रौर शक्ति आदमी की 
भावना की कीमत और शक्ति से झलग नही है। भ्रथ॑-शास्त्र के नियम 
जीवन-शास्त्र के नियम से भिन्‍न नही है । यदि थे भिन्‍न से लगते हे, तो 
इस कारण कि मनृष्य ने कामनामें श्रपनी स्वतन्त्रता देखी है, जब कि वह 
स्वतत्रता निष्कामता में है। जो वह चाहता है और जिसको सुखका नाम 
देता है, समझता है उसकी कूजी 'स्वर्ण' है। जैसे प्यासा हिरन 
रेगिस्तान पर की लू की झलभलाहट को पानी समभता है । पर स्वर्ण में 
सुख होता, तो स्व घिपों के पांस वह दिखाई देता। किन्तु, पूछ कर 
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देखिये। मालूम होगा कि लाख के बाद करोड भौर करोड के बाद ग्ररव पर 
आंख गडाये वे भागे जा रहे है,तो इसीलिए कि लाख में जो समझा था वह 
नहीं मिला और फिर करोड मे जो समझा वह करोड मे भी नही मिल रहा हैं। 

हमने ऊपर देख लिया कि सिकते में श्रपने श्राप में दम नहीं है । 
अगर एक में दम नहीं है, तो करोड में भी नहीं हो सकता । जिसमें 
ग्रान्तरिक कुछ है ही नहीं, उसके पहाड जैसे ढेर मे भी कुछ कहा से आा 
जायेगा ? मरीचिका में कुछ है तो यही कि वह मृगतृष्णा को प्यासा का 
'प्यासा ही रखती हैं। धन भी जमा होकर भ्रपनी इस सचाई को उजागर 
कर देता है कि मुझमे भ्रपना कुछ नही है। मेरी कायामे तुम्हारी ही तृष्णा 
भरी है । तुम अपनी श्रोर से तृष्णा न डाल कर मुझ में कोई दूसरी मावना 
डालोगे, तो फिर वह भी मेरी सचाई हो सकेगी । पर तृष्णा की राह से 
लोगे, तो सिवाय इस तृुष्णा के में तुम्हे और क्या लौटा सकगा ? मुभसे 
तुम्हे सुख नही मिलता, इससे मुझे प्यार करके भी तुम मुझे कोसते हो । 
पर कोसो मत,क्योकि मे खोखला हू! तुम जो भरते हो,उसीसे में भर जाता 
हु । इससे में इस लायक नही हू कि मुभूसे तुम कुछ चाहो या मुझे ही चाहो। 
क्योकि तुम्हारी ही भूखी चाह मे तुम्हारे आगे कर सकता ह्‌। इससे 
तुम्हें सुख नहीं होता, नही होगा । पर तुम मानते हो ।क अभी मेरे परि- 
माण में कमी हें, इससे मुभे ओर जोडते हो । मुझे ही जोडते, फिर भी 
मुझे ही कोसते हो । में बताता हू कि में अन्दर से रीता हु । मेरा सारा 
ढेर रीता हैं। जो तुम चाहते हो, वह में नहीं । में उसका द्वार हो सकता 
हूं और प्राथेना है कि मुझे तुम द्वार ही समझो, अधिक न समझो । दर- 
वाज़े को ही जो तुम मज़िल समभोगे, तो दरवाजा इसमें क्‍या करेगा ? 
'मज़िलकी तरफ वह तुम्हे बढठा सकता है। पर तभी,जब तुम उससे पारजाओो” 

भ्राज के जमाने में बुद्धि इसी भूल मे पड गई है। लिफाफे को उसने 
खत समभा है । इससे खत नही पढती, लिफाफे को ही देखती समझती 
रह जाती है। इसीसे शाखा-विज्ञान बहुत बन गये हे, भौर बीच का 
ओरुदड सूखते रहने को छोड विया गया है। यानी विद्याए बहुत हो गईं 
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है, पर जो इन सब विद्याओ का श्राधार होना चाहिए, श्रर्थात्‌ 'सर्वे- 
भूतात्मरूप ब्रह्म' वह उपेक्षा में रह गया है। परिणाम यह हूँ कि श्रवयव 
सब पकड ते है और हृदय को सब छोडते हे । इस प्रकार की खडित विद्या 
क्या अ्रविद्या नही हैं ” क्या उस गअविद्या का ही परिणाम आज़ के 
युद्ध की भीषणता नही है * 

पर हम दूर आ गये । बात कमाई भ्रोर भिखाई से शुरू हुई थी । 
कमाई किसे कहते हैँ ” धन अपने चक्‍कर पर आ जा रहा हूँ । जैसे नदी 
बहती है, कुछ उसमे नहाते हे, कोई उससे खेत के लिए पानी केते हें, 
कुछ उसको देखकर ही श्रानन्द प्राप्त करते हे। नदी अनेको के अनेका 
प्रयोजन पूरा करती हुई समुद्र मे मिलने के लिए बहती ही चली जाती! 
हैं । ऐसे ही घन अ्रपने बहाव में सब के प्रयोजनों को पूरा करता हुआा 
क्लते चले जाने के लिए है। इस प्रक्रिया में कमाई वया है ” सच कह तो 
उस कमाई का मतलब मेरी समभ में नही आता । हरिद्वार की गमा' 
प्रयाग श्राई, जो पानी हफ्ते पहिले हरिद्वार था, श्रव॒ प्रयाग श्रा गया। 
क्या इस पर प्रयाग यह सोच सकता है कि हरिद्वार से हमने इस हफ्ते 
गमगा के इतने पानी की कमाई कर ली ? प्रयाग ऐसा नहीं सोच सकता । 

पर हम ऐसा सोच सकते हे । क्योकि हम बुद्धिमान है । मेरी तिजोरी 
में आज दस हजार रुपये हे । बाजार मे बैठा था, तब गाठ मे क्या था ? 
यही सौ एक रुपल्‍ली होगें। तीन साल में दस हजार रुपये की मेते कमाई 
की वाह, क्‍या बात हूँ। मे अपने से खुश हु, कुनबे वाले खुश है, और 
सब मानते हे कि में होतहार ओर कमंण्य' हु । यह कमाई है । 

प्रत्रः चलिए, मेने तो' बाजार में तीन साल लगाये'ओर घमा फिरा' 
और मिहनत की । पर वह देखिये, क्या भाग्य का सिकन्दर आदमी हैं ! 
लड्छाई आई कि रग में दो दिन में; पन्द्रह हजार पैदा किये | हल्दी लगी 
न' फिलकरी और देख्तेः्देखते मालामाल हो गये | लक्ष्मी की लीजछा तो! 
हैं'। अब सबण्उस भपग्य' के बली और लक्ष्मी के वरद पुत्र की ईर्षा करके" 
हैं। यह कमाई हैं ।, 
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एक मजदूर टोकरी ढोः रहा है । जेठ भरा रहा है, लू चल रही है; 
पसीना बह रहा है श्रौर वह टोकरी ढो रहा हैं । सूरज छिप चला, धक 
गया है, घर पर इन्तज़ारी होगी, पर वह टोकरी ढो रहा है। आखिर 
लता, को दया अऋई । उच्होनें छ. काने दिये | यह छः झ्ाने की कमाई है ! 

एक मित्र हे । उनकी खूबी यह कि वह अपने पिता के पुत्र हे। उनके. 
पिता की खूबी:थी; कि वहू अपने पिता के पुत्र थे । झौर प्रीछे चले तो 
पतल्क पुर्त पहूले वशः में एक पृरुषार्थी पुरुष- हुआ था । उसने सामन्‍्ती 
जमाने मे भ्पना गिरोह इकट्ठा करके. एक नगर जीता और काबू कियय 
था। उसने भपने झत्रओ पर- विजय पाई, यानी उन्हे यमराज का छू 
दिखाया था । उस परम पुरुषार्थ के कारण उस पुरुष के पुत्र ओर उसके- 
पून्न और उसके पुत्र, इस तरह उस परम्परा के प्रन्त्रिम पुत्र होने की खूबी 
से मेरे म्रित्र की कमाई. आज तीस हज़ार रुपये- साल की हेँ। वह कहा 
से है, उनकी जायद्ाद. शौर जमीदारी-कहा-कहा है,इत्यादि मित्र को पूरी 
तरह पता नही है । पर कमाई उनकी तीस हज़ार है ' 

एक- और भाई साहुब हे। अत्यन्त कुशझाग्र बुद्धि, और उदार और 
ज्ञनी और सुशील । वह कलक्टर कहलाते हे । उनका काम है कलक्टरी । 
उत्तकी कमाई है पच्च्रीस हजपरू रुपया साल । 

और एक वायसराय हे । वायसरायगिरी करते हे, जो बेहद ज़िम्मे- 
दारी का काम है । उनकी कमाई की मुझे. कृत नहीं। वह भी खासी होनी 
चाहिए, क्योकि पसीने की वह नही हे । पस्तीने की कमाई -ही इतनी कमर 
हा सकती है कि पेट न भरे । क्योकि पेट भरेगा तो मेहनती मिहनत से; 
जी चुसयेगा | इससे भ्रतल की ही कमाई को हक़ है कि वह- लम्बी-चौड़ी 
हो । मिहुनतकी कमाई अधिक होगी,तो उससे मिहनती-का नुकसान होया: | 

खर ऊपर तरह-तरह की; कमाइया गिनाई हूँ । इन सब में, से बात: 
सममात्य, है; जिसकी वजह: सेः वे सभी-कमाई-कहलाती हेँ.। एक तो यह 
कि कमाई करने वाला जेल नहीं जाता, इस कार्म उसको चुराईया 
ठक्माई हम नहीं कह सकते, कमाई, ही कह सकते हे-। दूसरा यह कि हक़: 
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कमाई, जिसकी वह समभी जाती है, उसकी जेब (नेक हिसाब ) से भ्राकर 
'पडती है । 

इस पर से दो मल सिद्धान्त समझे जा सकते है'-- 

१--कही से चलकर जो रुपया हमारी जेब या तिजोरी मे भांये वह 

हमारी कमाई है । 

२-वशर्त यह कि उसमे हमें जेल न हो, यानी वह वेध हो । 

अर्थात्‌ वह सब रुपया हमारा कमाया हुआ है, और उस सब रुपये 
'पर खचे करने का हमारा हक है, जो इस तरह से या उस तरह से, इस 
जेब से या उस जेब से, हमारी मुट्ठी तक भ्रा जाता है । सीमा यह कि 
इस तरह ख़र्चे करनेवाला खुले समाज में हो,बन्द जेल मे न हो । 

सीमा की शर्त बहुत ज़रूरी हैं। कमाई और ठगाई में वही भेव 
डालने वाली रेखा है। जेल पा गये, तो तुम्हारी कमाई कमाई नहीं 
मानती जायगी । जेल पाने से बचे रहे, तो बेशक तुम्हारी कमाई कमाई 
है । और तब अपने धन के परिमाण मे ही तुम्हारी ऊचाई की नाप होगी । 

यह तो हुआ, पर भीख से पैसा पाने की विधि को में कहा रखू ? 
उसमे भी पैसा श्राता हैं और जेल बची रहती है । भिखारी जेल पा गया 
तो गया । पर जेल के बाहर भिखारी के पैसे को कमाई का पैसा कैसे न 
माना जाय, यह मेरी समझ में किसी तरह नही श्राता है । 

आप कहेंगे मेरी भाषा में व्यग हे । पर में सच कहता हू कि कमाई 
भ्रगर सच्ची हो सकती है तो वह भीख की ही कमाई है, नहीं तो कमाई 
शब्द ही एकदम भूठ हूँ । 

पैसा मेरी जेब में आना कमाई हे । बेशक सिफ्त यह कि जेल मुझे 
न मिले । अब सवाल है कि दूसरे की जेब से, या मिहनत से, मेरी जेब 
में पैसा आता कैसे है ” इसके कई तरीके हे । 

पहला गुण लोभ कहा जा सकता है । इसलिए श्रपनी चीज के लिए 
दूसरों में लोभ पैदा करना कमाई बढाने का पहला असूल है। विज्ञापन 
और बिक्री की कला यही है । लोभ हुआ कि काम जागा। तब उस 
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जेब से पैसा निकल कर भापकी जेब में आने से रुकेगा नही । 

दूसरा है ग्ररज़ । अकाल है भौर लोग भूखे हे। सबको 
चाहिए । श्रब जिसके पास भ्रज्न है, उसने दाम चढा दिये। इस तसना 
लिच कर पैसा झा गया । 

तीसरा है डर झभौर अविश्वास । आगे का क्या ठिकाना, जाने कब 
मौत झा टूटे । तब बाल बच्चों का क्या होगा ? आग है, रोग हैँ, चोर-- 
डाक हे। इससे लाइये हमारे पास बचा-बचा कर जमा करते जाइये $ 
हम उपर से ब्याज और जाने कितना और देगे। यह भी पद्धति है 
जिससे उपकार और कमाई दोनो साथ होते हे । 

या वह है जिसका नाम इडस्ट्री (भीमोद्योग) है । हजारो मेहनती 
और भीमाकार यत्र । मेहनती मेहनत करते है, यत्र चलता है,और कमाई 
मोदी होती है । इसका रहस्य उद्योग की भीमता में हैं। यानी हजारो' 
का श्रम सूंत कर एक केन्द्र में पड़ता है। एक की एक-एक बूद बचे तो 
हजारो हो जाती है। और बूद-बूद से घडा भरता है तो हजार-हज़ार बूदो 
क्या नहीं होता होगा । 

या ज़ोर-जबरदस्ती है, छेकिन उसके पीछे कोई कानूनी बल चाहिए। 
जेसे ज़मीदारी, श्रफसरी इत्यादि । 

एक तरीका जो बारीक है, उसका नाम सट्ठा है । वह खेल सम्भाव- 
नाश्नो पर चलता है। उसमें भी तृष्णा उकसा कर जेबो का पैसा 
निकाला जांता है । और वह गिनती चुनी जेबो मे बह आता है । 

एक आम तरीका है, जिसको नौकरी कहते है । इसमे नौकर पेसा 
खीचता नही, पैसा पाता है। यानी उसके इस्तेमाल से पीठ पीछे बेठा हुआ 
दूसरा कोई आदमी, जो पैसा खीच' रहा होता है, वह नौकर को ज़िन्दा 
झौर काम लायक रखने के लिए उसे खाने-पीने को कुछ देता रहता है । 

इनके बाद करुणा के जोर से भी किसी जेब से प॑ंसा निकलवाया 
जा सकता है । दान और भिक्षा में अधिकतर यही वृत्ति रहती है । 

रुपया फिर प्रीति के नाते भी हस्तान्तरित होता है। जैसे मित्र का 
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सहायता, परिवार का पालन आदि । वहा रुपये के लेन-देन में किसी 
'ऐवज़ का भाव नही रहता । 

इन सब पद्धतियों मे रुपये का आ्राना-जानां जहाँ प्रेम के कारण होती 
है, उसको में सब से उचित समभता हू । उसमे न देनें वाले को देने का, 
न लेने वाले को ही अपने लेते का पता रहता है। मानों श्रपने सम्बन्धो 
के बीच पैसे की वहा किसी को सुध ही नही है। पैसे का यह श्रादान- 
प्रदान बन्धन नही पैदा करता, दोनो श्रोर आनन्द की ही सुष्टि करता 
झौर उनके बीच घनिष्ठता लाता हैं। पर, इस कीटि के आ्रादान-प्रदान भे 
कमाई शब्द काम में नही आ सकता | पिंता ने पुत्र को सौ रुपये दिये 
तो इनमें पिता को सौ का घाटा हुआ और पुत्र को सौ का लाभ हुश्रा, 
यह नहीं कहा जा संकता । दूसरे की जेब से निकल कर अपनी जेब में 
आन! कमाई है, पर वहा दो अलग-अलग जेंबे ही नही हे । 

सच पूछिए तो में वही स्थिति चाहता हूँ, जहा कमाई ख़त्म हवा 
चुकी है। जहा जीवन की श्रावश्यकताए ही पूरी होती हे । न प्राने वंले 
पैसे के प्रति लोभ है, न उसके श्रोने में चतुरोई का प्रयोग या अहसाने 
'का अनुभव है । 

उससे हटकर कमाई की जो और कोटिया है, उनमें करुणा की 
प्रेरणा से जहा पैसा श्राता जाता है, वह श्रेष्ठतर मालूम होता है। वह है 
दीसे, भिक्षा'। करुणा प्रेम से भिन्‍न है । करुणा मे बंधन है श्रौर प्रात्मा 
'पर दबाव है | उसमें दयावान और दया-पात्र में कक्षा-भेद ही जाता हैं । 
यानी उसेसे दो व्यक्तियों के बीच संमत्व-सम्बन्ध का भद् होता है। 
इससे करुणा-प्रेरित दान अ्रन्त मे सामाजिक विषमता और जडता उत्पन्न 
करने का कारण होता हे। उससे दोनो और आत्मा को प्रसार औरं 
विस्तार नहीं प्राप्त होता, बल्कि कुठा और संकूचन होता है। मानों 
भिक्षा देने वाला भी भिखारी कें सामने अपने को किचिंत्‌ लंज्जित भ्रनू- 
भव करता है। भ्रर्थात्‌ पैसे का इस प्रकार आादान प्रदान भी इष्ट और 
उत्कृष्ट तो नही है। भ्रर्थात्‌ यह कोंथ्टि पहैली से उतरती हुई है, पर तीसरी 
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कोटि से अभ्रच्छी भी हो सकतो है। 

तीसरी हैँ नोकरी और मजदूरी की कमाई की कोटि । बिलकुल हो 
सकता हे, और शायद है, कि नौकर जिसकी नौकरी और मजदूर जिसकी 
मज़दूरां करता है, उसके प्रति अन्दर से वह एक दम अश्रद्धा के भाव रखता 
हो | तब जो उनके बीच श्रम और वेतन का आदान-प्रदांन है ; 
वह दोनो ओर हीनता और दूरी व द्वेष पैदा करने का कारण होता है। 

चौथी अ्रथवा अन्य कोटिया जहा लोभ, भय, भ्रविश्वास उकसा कर 
या केन्द्रीकरण द्वारा लाभ किया जाता है, सबसे प्रचलित और सबसे 
वेध हैँ। पर मुझे वह निकृष्ट मालूम होती है। 

पाचवी है लाचारी से लाभ । यह निन्‍य है और कानूनन उस पर 
रोक-थाम भी की जाती है । 

बिना मिहनत अमक के पुत्र श्रौर पौत्र होने के बल पर जो बडी-बडी 
कमाइप्ों' की सुविधा मिल जाती हु--उसका भी औचित्य विशेष समझ 
में नही आता । ज़रूरी नही है कि एक प्रतिभाशाली पिता के पुत्र को 
अपनी पैत्रिक प्रतिष्ठा से हीन रखा जाय | पर स्वय कर्म-हीन 'होकर 
बह अपने पिता की प्रतिभा के फलों को बेठा-बेठा खाया करे, यह उचित 
नही मालूम होता । 

इन सब से परिणाम निकलता है कि उत्कृष्ट स्थिति वह है, जहा 
परस्पर मे लेन-देन की भावना ही नही है, एक-दूसरे के हित के काम 
झाने को भावना है । इन सम्बन्धों पर आश्वित परस्पर का व्यवहार ही 
सच्चा व्यवहार है। अपने को और समाज को हमें उसीतक उठाने क! 
अथत्न करना होगा । 

पर, उससे उत्तर कर आदमी आदमी के बीच करुणापूर्णों व्यवहार 
मुझे पसन्द है। अर्थात्‌ कमाई की रोटी नही, दंत और भीख की रोटी 
मुझे पसन्द है । 

इस बात पर तनिक रुक कर मुझे अपने को साफ करना चाहि। 

मैने पुस्तक लिखी और प्रकाशक से रुपये पाये । भ्रब दो बात है , 
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या तो में उसे अ्रपनी कमाई कह , या फिर में उसे प्रकाशक की कृपा 
कहू । में दूसरी बात पर कायम हू । कमाई मायावी शब्द हे । उस शब्द 
के सहारे माया जुडती है श्रोर भीतर की सचाई नहीं जागती | सचाई 
है प्रेम । लेकिन कमाई शब्द मुझमे ऐसा भाव भरता हे कि प्रकाशक को 
प्रेम देन में मे असमर्थ हो जाता हू | मानो कि मेने किताब लिखी, तुमने 
पैसा दिया । बस भ्ब हम दोनो चुकता हे । मानो कि एक दूसरे को सम- 
भझने की आवश्यकता और एक दूसरे के लिए झुकते और काम क्राने की 
भावना से ही हम ऐसे चुकता हो जाते हें। यानी हमारा आदान-प्रदान 
एक दूसरे को दो किनारो पर डाल देता हैं और वह रुपया ही आकर 
बीच में खाई बन जाता है । नही, मे उस रुपये को अपनी कमाई नहीं, 
दूसरे की कृपा मानूगा । आप कहेग कि तुम हो भोले । प्रकाशक बाज़ार 
में बेठता है और किसी को एक देता है तब, जब कि उसके दो वसूलता 
है । तुम्हारी किताब छाप कर तुम्हे जितने दिये हे, उससे चौगूने दाम 
भ्रपने खरे न कर ले तो प्रकाशक कसा ? तुम कृपा कहते हो, पर वह 
ठगी हैँ। चार में तुम्हे एक देकर तीन अ्रपनी जेब में डाले हे। तुम्हारे 
आखे हो तो तुम्हे कभी सन्‍्तुष्ट न होना चाहिये । भ्रभी एक मिलता है, 
तो ज़रूर ले लो, केकिन बाकी तीनो पर अपनी निगाह जमाये रखनी 
चाहिये । श्रापकी यह बात सही हो सकती हु । पर, फिर भी में 'उनकी 
कृपा' की जगह अपने हक” के शब्द को इस्तेमाल नही करनां चाहता । 
क्योकि में नही चाहता कि दो व्यक्ति अपनी सीमाओ पर काटे के तार 
खडे करके मिले | ऐसे वे कभी एक दूसरे में घुल नहीं सकेंगे और न 
उनमे ऐक्य उत्पन्न होगा । वँसे आपस में वे सदा कतराते रहेगे श्रौर फल 
उसका बेर होगा । 

इस तरह में अपनी कमाई का खाता ह--इस भूठे गय॑ से मे मुक्त 
हो जाना चाहता हू । श्रगर ईश्वर है, तो मेरा तेरा भूठ है। भ्रगर ईश्वर 
की यह दुनिया हैं, तो उसकी अनुकम्पा पर ही हम जीते है । अगर ईश्वर 
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की यह दुनिया है, तो उसकी अनुकम्पा पर ही हम जीते हे । श्रगर ईइबर 
स्वेग्यापी है, तो उसकी अ्रनुकम्पा भी सब में है और उसीके बल पर 
हमे जीना चाहिए। 

इस दृष्टि से जिसको बाकायदा कमाई कहा जाता है, उसको बढ़िया 
नहीं मानना होगा । उससे अहकार का चक्र कसता और फैलता हैं। 
उससे में तू और मेरा तेरा बढता है । 

में जानता हु कि हमारे समाज में एक चीज है, इज्जत । उसको 
धुरी मानकर हमारा सभ्य-जीवन चल रहा है । अरे, हरेक अपनी इज्जत 
रखता है । कमाई नाम का शब्द उसकी इज्जत को मजबूत और ऊची 
बनाता है । वह कमाता है, इसलिए उसकी नाक किसी से क्यो नीची 
हो ” नवाब घर का नवांब हो, अपने घर में हम भी नवाब है । इस तरह 
कमाई पर टिक कर हम अपना आत्म-गव॑ सुरक्षित करते हे । इस तरह 
हम इस लायक होते है कि किसी को अपने से छोठा समभे । 

इस मे तथ्य भी हो । पर जो अरतथ्य है, वही में दिखाना चाहता हूं | 
कमाई के बल पर हम सच्चे भाव में विनम्र बनने से बचते हे। श्रपनें 
इर्दं-गिद इज्जत का घेरा डालते हे, जो हमारे विकास को रोकता है | 
हम उससे श्रहम्‌ को केन्द्रित करते हु और फलत सेवा-कर्म के लिए 
निकम्मे होते हे । 

सक्षेप मे, अपने लिए, में कमाई के धन को नही, #पा के अन्न को 
श्रच्छा समझता हू । कमाई में आंगे की चिन्ता है । आगे का अन्त नही, 
इससे चिन्ता का भी अन्त नहीं । दस हजार है तो वह थोडे, पचास हजार 
है, तो पांच बेटो में बटकर भला वह क्‍या रह जायेंगे ”? इस तरह 
भविष्य के श्रविश्वास के आधार पर चिन्ता का पहाड का पहाड हम 
अपने ऊपर श्रोढ लेते हे । तब चिडिया जेसे सबेरा निकलते ही चहचहाती 
है, वैसे हम नही चहचहा पाते। कमर भुक जाती है, क्योकि श्रनन्‍्त 
चिन्ता का बोझ उस पर हम धर लेते हे । मस्तक तब श्राकाश में नहीं 
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उठ सकता । दूसरे का दुख देखने की फुरसत नही रहती, क्योकि हम 
अपने और अपनों से दब जाते है । 

नही-नही, विद्वास का रास्ता आस्तिक का रास्ता है। कल की 
शका करके आंज को से नष्ट कैसे करू ? और यह सच हैं कि आज 
यदि नष्ट नही होगा, तो कल और पुष्ट ही होने वाला है। पर कल के 
दबाव में श्राज को हाथ से जाने देते है, तो फिर कल भी कोरा ही रह 
जाने वाला हे । 


। ३५ 
राष्ट्रीयता 


कई वर्ष की बात हैं कि एक पुस्तक देखी थी, राष्ट भर्म'। प्रचार 
के साथ विचार के लिए भी वह लिखी गयी मालूम होती थी। कुल 
मिला कर उसमे राष्ट्र को अपने इष्ट देव की तरह मानने की सीख थी 
ओर सब धर्मों का धर्म बताया था--राष्ट्रीयता । 

उसके बाद एक विवाह देखा। वहा वेदी की जगह भारत का नकझा 
बना था। बेद मत्रों की जगह राष्ट्र-गीत ने ली थी। श्रग्नि देवता के 
बजाय भारत माता की साक्षी पवित्र समझी गयी थी । और दूसरे कुछ 
इस तरह के सुधार थे। उस विवाह को बताया गया था--राष्द्रीय । 

और अ्रभी थोड़े दिन पहिले बालिकाझो की एक शिक्षण-सस्था 
देखी । वह सस्था सिर्फ गिनती बढाने वाली नहीं थी । उसका ध्येय था 
झौर वहा जिन्दगी नजर श्राती थी। उसकी भोर से उनकी शिक्षा के 
आदर्श की व्याख्यां में एक पुस्तिका भी निकली है। उसमे देखा कि 
उनके दो बुनियादी सिद्धान्त हे, उनमे एक हें--राष्ट्रीयता । 

यो तो शअ्रपनी काग्रेस राष्ट्रीय हैं। नाम ही है 'इन्डियन नेशनल 
काग्रेस' । पर काग्रेस के साथ के राष्ट्रीय शब्द से मन में कुछ वाल नही 
उठता । मानो वह शब्द सही है और श्रपनी जगह है । पर ऊपर के उदा- 
'हरणो में काम में आने वाली राष्ट्रीयवा पर मन में सवाल उठता है । 
जो राष्ट्र और राष्ट्रीयता पूजी जाती है, विवाह में मध्यस्थ होती हूँ, 
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कन्या-शिक्षा में बुनियादी सिद्धान्त का काम देती हे, उस राष्ट्रोयता पर 
मन कुछ ठहरता है । 

फिर सामने विलायतो में लडाई चली है। लडने लायक जोश वहा 
जिस बिना पर पैदा होता और किया जाता हे, उसको भी हम शायद 
राष्ट्रीयता कह सकते है । जमेन लोग जर्मनी के नाम पर और इगलेड के 
लोग इगलिस्तान के नाम पर, शअ्रपनी रक्षी के डर में या अपनी बढती की 
श्राकाक्षा में, एक दूसरे की जान के प्यासे दीख रहे है । उनका जाहिरा 
धर्म कया है ?--राष्ट्रीयता । 

इससे राष्ट्रीयता शब्द पर कुछ अ्रठकना बेजा नहीं है। चाहिए 
कि देखे उस शब्द की उपादेयता पर कुछ ह॒दे है या नही ? ह॒दे हे, तो वह 
क्या हे ? या कि वह शब्द ऐसा आखिरी हे कि उसके आगे खयाल को 
जाना ही नही चाहिए ”? 

हाल की ही तो बात है कि अपने हिन्दुस्तान मे काग्रेस और गाँधी 
दो अलग रास्ते जाते दिखलाई दिये । भ्रब वैसा नही है। सन्‌ “१९ से 
शायद कभी वह बात नही थी । पर कुछ देर के लिए वह अन्तर राह 
चलते के लिए भी साफ हो गया । हिन्दुस्तान के मामूली श्रादमी के लिए 
तो यह ऐसी अनहोनी हुई कि वह उस पर भौचक रह गया और ठीक 
तरह कुछ समझ नहीं सका । लेकिन सूभते के लिए बात साफ हो गयी । 
कारण, काग्रेस सिर से पाव तक राष्ट्रीय थी। गॉधी पर वह पाबन्दी 
नही थी । 

गाधी इधर बीस वर्ष से श्रधिक से हिन्दुस्तान की समूची राष्ट्रनीति 
को गति और दिशा दे रहे हं । अर्थात्‌ राष्ट्र उनके कारण कुछ सच्चे हां 
भ्र्थों मे राष्ट्रीय हुआ है । फिर भी गाधी हर अ्रवसर पर कह देते हे 
कि राष्ट्रीय कहा, में तो धार्मिक हु। धर्म की निगाह से सब बातो को 
देखता और उन पर फैसला करता हू । 

इसलिए खुद राष्ट्र को और उसकी राजनीति को चलाने, और 
अपने निजी और समाजी जीवन को सुधारने की दृष्टि से हमे मुड़कर 
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राष्ट्रीयता का लेखा ले लेने की जरूरत हैं। देखना चाहिये कि कितनी 
उससे हमे मदद मिलती है और कहा पर रोक थाम चाहिये, हमकी कहां 
पहुचना है और राष्ट्रीयता बेलगाम हमको कहा ले जा सकती है, यानी 
आंदमी राष्ट्रीयता को ले तो किन मर्यादाओों के साथ, ये सारी बाते 
सोचने की है । 

कहा जाता हे कि मानवता एक हें। झादि दिन से यह कहा जाता 
हैं। विरोध इसका नहीं सुता गया । सब मनृष्य भाई-भाई है और मानव 
जाति एक परिवार है--सब जातियो के साहित्य और धर्म में यह पुकार 
मिल जायगी । 

इसलिए वह बात भूठ तो नही हैं। पर सचमृच क्या हमारे काम 
देखते हुए भी वह सच है ” 

घरती पर निगाह डालते हे, तो वह कटदी-बटी है । राष्ट्र बटे है, 
प्रान्त बटे है । फिर अनेक जातिया, झ्नेक वर्ण, अनेक धर्म-सम्प्रदाय और 
गिरोह हे । उनमे आपस में अनबन हैं और खून-ख़राबी होती हैं । 
अर्थात्‌ धरती के व्यवहार में मनृष्य जाति एक नही हैं । 

फिर भी मानवता तो एक है । और स्पष्ट है कि वह बाहर से नहीं 
तो भीतर मे, यानी ईश्वर (आददों) प्रें एक हैं! 

और धरती ही सच नहीं, बल्कि आसमान भी सच है । शायद आस- 
मान ज्यादा सच हैं। क्योकि श्रादमी का बिगाड वहा नही है और ईदवर 
की श्रछुती क्दरत वहा हूँ । 

इसलिए धरती पर की स्वार्थे की अ्नेकता से परमार्थ की एकता 
ज़्यादा सच है । क्योकि वही सच्चा सच है । 

लेकिन एक दम उस सच्ची सच्चाई से अपनां काम कहा चलता है ? 
बह काम धरती का जो है। तो भी यह निश्चित हे भौर निश्चित रहे कि 
मानवता का कुछ लक्ष्य है तो वह उस पारमाथिक एकता को पाना है । 
छससे हटकर कोई गति प्रगति नही, और कोई कर्म इष्ट नही है । 

आदर्श व्यवहार से भिन्‍न है, इसीलिए व्यवहार के बारे में उलन 
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और पेच हो. तब झादशश की याद कर लेना दृष्ट है, क्योकि माप वही 
है । व्यवहार को परखने की कसौटी खुद व्यवहार ही कंसे हो सकता 
है ? और आदर्श से यदि हमे कुछ काम है तो वह यही काम है कि व्यव- 
हार में विशा-भूल होने पर आदर्श हमे राह बताये । 

मानव जाति का इतिहास वहा से चलता है, जहा हर एक श्रकेला 
ओर हर एक अपने में कुल भी था । समाज नही था, व्यक्ति ही था । 
अपनी खुदी उसके लिए सब थी, हर दूसरा उसे दुश्मन था। आपस में 
नांतो-रिश्तो की कल्पना न थी और भोग और भूख का ही उनमें सम्बन्ध 
था। प्यार जगां, मिल लिये । भूख लगी, खा डाला। श्रर्थात्‌ व्यक्ति 
अपने में इकाई था, और हर दूसरे से अलग था। परिवार भी न बना 
था, बनने को था । 

वहा से हम चले । परिवार बना | जनपद बने, नगर बना । आपसी- 
पन पैदा हुआ। । सामाजिकता उपजी । जातिया बन चली | राज उदय 
में श्राये । इस तरह आदमी ने दूर-पास नाता जोडना शुरू किया। उसका 
अ्पनापन फैला । उसी तरह वर्तमान को लाघ कर अ्रतीत और भविष्य 
से भी उसने अपना रिश्ता देखा । काल में भी उसने अपने को फैलाया 
भोर ससस्‍्कृति ने जड पकडी। चलते-चलते मनुष्य-जाति आ्राज इस भूमिका 
पर है किउसका व्यापक व्यवहार राष्ट्र को इकाई मानकर सम्भव बनता 
है। श्राज की जीवित राजनीति का घटक (ध0) राष्ट्र-राज्य ()९०६०॥ 
8८8०) है । 

में इसको विकास मानता हु, ह्ास नहीं। आदिम मनुष्य का काया- 
बल भ्राज के मनुष्य में नही है, वह डील-डौल नही है, ।वह चपलता नही 
है । यह उचित ही है । शेर श्रकेला है और जगल में रहता है। इससे 
उस ढग की सिफत भी' उसमे है । पर आदमी अश्रगर शेर नही हे, तो इस 
पर अफसोस करने की जगह नही है। 

आज दिन राष्ट्र की भाषा में हम सोचते हे । जनता का मन राष्ट्र 
का अपना कहकर अपनाने में श्राज समर्थ है। यह छोटी बात नही है । 
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जैन तीर्थड्भूर महावीर ने ग्रहिसा धर्म पर ज़ोर दिया । पर वह 
धर्म व्यक्ति के दायरे मे देखा गया और पाला गया । श्राज अहिंसा को 
राष्ट्र की परिभाषा में सोचा जाता है । सोचा नही, अमल में लाने का 
आग्रह रखा जाता है । यानी राष्ट्र और राष्ट्रीयता की धारणा मनुष्य 
जाति के विकास का लक्षण है । 

पर आदश पा कब लिया गया और विकास कब खतम हुम्ना हे ? इस- 
लिए राष्ट्र हमारे राजनीति-व्यवहार की धरती की इकाई बनने से 
अधिक उसके उद्देश्य की परिधि भी बनता है, तो वह मनुष्य जाति के 
विकास में खतरा है | हम श्राज राष्ट्रीयता पर हो, पर वहाँ रुक नहीं 
सकते हे । आगे भी चलना हैँ। यदि राष्ट्रीयता श्रागे ले जाने में उप- 
योगी नही होती है, तो वह बाधा है । ऐसी श्रवस्था मे वह जकड है, 
जिसको तोडे बिता गति सम्भव नहीं। वैसी राष्ट्रीयता प्रतिक्रिया का 
अ्रस्त्र है । 

मनष्यता बढती श्रायी हे शौर बढती चलेगी। सर्वेक्य तक उसे उठते 
ही चलना है । इस यात्रा में हर कदम की सार्थकता ही यह है कि वह 
अगले कदम की प्रेरणा दे । जिस जमीन पर भ्रब है, श्रगर चलना है, तो 
बह जमीन छुटेगी । एक कदम तभी सच है जब कि आगे दूसरा भी हो। 
जिसके श्रागे दूसरा नही, वह कदम मौत का हो जाता है । इस तरह कोई 
कदम और कोई मज़िल अपने आप में सच नही । राष्ट्रीयता भी अपने 
आ्राप में सच मान ली जायगी, तो वह झू० पड जायगी । क्योकि तब वह 
मानवता को बढाने में नही, रोकने में काम आने लगेगी । तब वह श्रगति 
का साधन होगी । और मानवता को तो सब के ऐक्ये तक उठे बिना 
रुक रहना नही है, इससे उसकी राह में अटठक बनने वाली राष्ट्रीयता को 
गिरना होगा । 

इतिहास यही है । वीर शआ्राये, उन्होंने जीवन की विजय साधी | 
तब वह काल के म्‌ह पर खेले । पर काम हुआ कि वह काल के गाल में 
सो रहे । इतिहास उनको समा कर आगे बढ गया। राष्ट्रीयता भी हमारे 
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विकास की विजय है। पर पराजय बने, इससे पहिले ही उसे मानवता 
में समा जाना चाहिए। अ्रन्यथा मानवता का विरोध सिर लेकर राष्ट्रो- 
यता कलकिनी होगी । 

यानी राष्ट्रीयता श्रपनी जगह सामयिक रूप से सही है । पर जो 
सामयिक नही, ऐसे विचार और भावना पर भी वह यदि आरोप की 
भॉति लाई जाती है, तब वह सही नहीं रह जाती, क्योकि अपने क्षेत्र 
और काल की मर्यादा का उललघन करती है। भ्रहकार शुभ नहीं और 
उम्र राष्ट्रीयता उसी का लक्षण है । 

पर अ्रहकार हवा में थोडे उड जाता है। साधना से उसे धीमे-धीमे 
हलका और व्यापक बनाना होता है। यही उससे छूटवारेकी पद्धति है । 
राष्ट्र को लेकर हम अपने स्वार्थ और अहकांर के विसर्जन की प्रेरणा 
पाये, तब तक वह इष्ट है। पर उसका मतलब व्यक्तिगत अहुकार की 
भाति हममे राष्ट्रीय श्रहकार का भर जाना हो, तो उसको इष्ट नही 
कहा जा सकता | श्रौर जब-जब हम राष्ट्रीयता के उपयोग को सामयिक 
से अधिक शौर श्रलग देखते हे, तो कुछ उसी प्रकार के अद्वभाव के 
विकार में फसे हो सकते है | यो तो कोई वस्तु सिरजनहार की याद बन- 
कर पृज्य है, पर उपासक की उपासना उसमे अ्रटक रहे, तो वह 
पूजा की नही विडम्बना की वस्तु हो जायगी। इसी तरह राष्ट्रीयता 
यदि सबकी एकता का नमूना बनकर उसी श्रादर्श की भावना जगाने मे 
मदद देती है, तो ठीक; पर अगर कही वह दूसरे राष्ट्र या राष्ट्रवासियों 
की तरफ बैर या विरोध को शह देती है, तो कहना होगा कि वह अपने 
हद से बाहर पाव रखती है और यह उसकी उदृण्डता है । 

हमने देखा कि ऐक्य-विस्तार मे हम बढते ही श्राये हे । बढ़कर 
राष्ट्रीयता तक श्रा पहुचे है । वहाँ से अ्रन्तर्राष्ट्रीयता की ओर भी कदम 
रखा है । जब तक हमार! हित कुल दुनिया के साथ मिला हुआा हमे नहीं 
लग आता, तब तक हमारी मृक्ति कहा ? और तब तक बढते ही 
चलना है । 
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लेकित बढ़ना सपनो से नहीं, कदमो से है। सपने के पर लगा कर 
तो आँख मूद छन में हम आसमान छूलेगे। लेकिन धरती से आसमान 
की ओर उडने के लिए हवाई जहाज बनाने में मानवता को ईसवी की 
बीसवी सदी तक धीरज रखना और मिहनत करनी पडी । 
इसी भाति कविता पर बैठकर राष्ट्रीयता से आगे बढ़ना बस न 
होगा । कविता में कल्पना तो उडती, पर पैर थिर रहते हे । तभी कवि 
को समाज अ्रपनी बागडोर नही, प्रशसा ही देता है । पर कवि मनृष्यता 
के आदर्श की चौकसी रखता है । रात अधेरी है और दुनिया नींद में या 
नशे मे है, तब भी कवि मनुष्यता की निधि, यानी प्रेम के आदर्श, पर 
पहुरा दिये सजग बेठा हूँ । 
कवि का काम जरूरी है। पर उससे उतरे काम भी हे, जो कम 
जरूरी नही है । कवि से कुछ उतरा एक व्यक्ति हुआ्आ--माक्स । जमंनी 
और फ्रास की अलहदगी और उनका परस्पर विरोध उसके मन में नही 
घर कर सका । राष्ट्रीयता को वह नही समझ पाया, जो एक कल्पित 
रेखा के इधर के श्रादमी को ग्रपना और उधर के आदमी को पराया 
बनाती है ! इस विधान की क्ृत्रिमता पर वह आख नही मूद सका । 
उसे आस-पास के लोगों मे फाक नही नजर आयी, कोई बुनियादी फके 
नही समझ आया । इससे राष्ट्र के नाम पर की अलह॒दगी से वह अपने 
विचार मे समभोता नही कर सका । 
पर माक्स उतना लेखक या कवि न था। यानी श्रन्तिम अभेद की 
निष्ठा उसे प्राप्त न थी । इससे वह सत्य का नही, समाज का दाशनिक 
बना । उस समाज में उसे विषमता दीखी । उसका मस्तिष्क विषमता 
के साथ जुझने में लग गया | वह ऊपर की सब उलभनो के भीतर पहुँच 
कर विग्रहु की असल गाठकी पकडना चाहता था। यानी उस मौलिक विरोध 
को जो दूसरे सब विरोधों को थामता और उपजाता है। कोशिश के बाद 
उसे एक चीज नजर आयी--धन, यानी पूजी । उसने वही अपना सब 
ईविश्लेषण गाड दिया और तर्क की राह चलते-चलते उसने समाज के 
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सारे विरोधो को एक श्रन्तिम और मूल बिरोध के रूप म जा ढूढा । 
वह थ।--पूजी और श्रम का विरोध । 

इस अ्रपनी खोज पर पहुच कर उसने पाया कि मनृष्यता खडित हे। 
भूगोल से (/८/६८०४) नही, बल्कि श्रेणियों में ([707720709[9]) 
वह बँटी हुई हैं । श्रसल विरोध इन श्रेणियों का ओपसी विरोध हैँ । उस 
विरोध को नष्ट करना होगा और उसके लिए जो ऊपर की श्रेणी अपने 
स्वार्थ-साधन मे उस विरोध को कायम रखती है, उसी को वष्ट कर 
देना होगा । पर कैसे ” वहु ऐसे कि पहले उस विरोध को ही तीब्र 
करना होगा । वर्ग-विग्रह की भावना को चेतानों होगा । उस चेतन्य से 
नीचे की श्रेणी के, जहा सच्ची जनता और मानवता का .: निवास हें, 
बल मिलेगा । इतना बल मिलेगा कि ऊपर से उसको दबाने वाली तह 
उसे असह्य हो जायगी । तब वह तह बिखर रहेगी, नष्ट-अ्रष्ट कर दी 
जायगी, और इस तरह समाज श्रेणियों से छुटकारा पाकर परिवार के 
मानिन्द एक हो जायगा। तब व्यक्ति समाज का और समाज के लिए 
होगा और परस्पर का हित-विरोध श्रौर स्वार्थ-सघर्ष नही रहेगा ! मावसे 
की इस तक-पद्धति ने समृचे विकास को विग्रह मूलक्त परिभाषा मे देखा 
और दिखाया । 

राष्ट्रीयता को ज्यों का त्यो न अपनाने वाले लोग तो यो सब देश 
श्रौर कालो में हुए, पर वे धार्मिक जन थे,या साहित्यिक) राजकीय व्यव- 
हार के धरातल पर लोग उसका स्वीकार करके ही चलते थे । राजनीति- 
विचारक शासन-तत्रो के दाशंनिक विचार में चाहे कुछ भी कहे, राष्ट्र 
के दायरे और विभाजन को जाने श्रनजाने वे मानते ही थे। मास ने 
उसी धरातल पर रह कर पहले-पहल' राष्ट्र-विधान के श्रस्वीकार में 
अपनी श्रावाज़ ऊंची की । 

मास से पहिले भी कुछ सद्‌ विचारक राष्ट्र सत्ता (सरकार) से 
बिना संघर्ष में आये समाजवादी आदद्ां के गठन झौर प्रयोग मे लगे थे; 
पर उस आदशे को अमली दकक्‍ल देने की जितना उनकी कोशिश थी, 
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उतनी उसको शास्त्रीय, वेज्ञाबिक और व्यापक रूप देने की नहीं थी। 
वे लोग सामाजिकता को यथा सम्भव अपने व्यवहार में उतारने की चेष्ठटा 
मे रहे । उसे एक वाद, एक जीवन-शास्त्र का रूप देने में नहीं लगे | 
मावसे ने यही किया । स्वयं माक्स सामाजिक नही बने, कर्म-कुशल और 
मिठबोल नही बने, सस्था नही बने; नेता नही बने । एकाकी,एकाग्र झोर 
स्वय अरसामाजिक रहकर भी, समाजवादी शास्त्र और स्वप्त का ढांचा 
पूरा करने मे वह लगे रहे । 

वह समय मशीन का यात्री सामूहिक उद्योग का था। अपने अलग- 
अलग श्रम से काम चलने की सभवता लोगो के मनो से नष्ठ हो चुकी 
थी । कलो के बल पर भीमोद्योग चल रहे थे और श्राबादी नगरो में 
केन्द्रित होती जाती थी । उस घटनात्मक यथार्थ के आगे व्यक्तिगत 
स्वाबलम्बन में विश्वास रखने बाला आदहों टिक नहीं सकता था । यांनी 
केन्द्रित उद्योगो के कारण समाजवाद नही, तो एक प्रकार के समूहवाद 
की जरूरत तो स्थिति में भरी ही थी । माक्स ने उसे सान दे दी । जंसे 
भाव को भाषा दे दी । मास के ज़बदंस्त और तीखे ताकिक प्रतिपादन 
ने उस विषय के चारो ओर विवाद और विवेचल का वातावरण पेदा 
कर दिया । इस विमर्ष से वस्तु को धार मिली । 

यह समाजवाद राष्ट्रीयता को पहली सशक्त चुनौती था । पर राष्ट्री- 
यता का भेद यो कृत्रिम हो, लेकिन उसके भीतर राष्ट्रकी एकता का 
तथ्य भी समाया है । वह थोडे बहुत अश में एकता के: प्राकृतिक विकास 
के अनुरूप है। मानो भौगोलिक विभाजन प्रकृति की भ्रोर से ही क्षम्य है । 
जैसे वह परिस्थिति गत लाचारी है, एक मजिल, एक रियाअत हैं । 

इसकी तुलना में माक्स का श्रेणीगत विभाजन उतना अनिवार्य और 
साफ नही है । उसको मानो हमारे समाज के अन्दर फैली हुई वर्ग-दुर्भा- 
बना से ही बल मिलता हैं । 

पर वह जो हो, माक्स के इस वर्ग-विभाजनत की नई भाकी में से 
लोगों ने हठात्‌ मानवता की एकता के आदर्श को भी ताज़ा श्रौर समीप 
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बनाकर देखा । रूस देश की हालत उस विचार-धारा के प्रचार के बिल- 
कुल अनुरूप पडी । वहा जनता पर गासन का जूआ बहुत भारी था। 
मनोभावना की जमीन वहा तेयार थी | उस देश में माक्से के समाजवाद 
को बल पकडने श्र श्रपने को झ्राजमाने का अ्रवसर मिला । 

जहा तक वर्ग-चेतना की' धार को तेज करके शक्ति उपजीने और 
सत्ता के तख्त को पलट देने ओर उस पर हावी होजाने का सम्बन्ध था, 
माक्स का नकशा ठीक उतरता चला गया | वहा उसके बे ठीक होने का 
प्रवन भी नही था| क्योकि मानवता का एकता का सपता' सनातन था 
और त्रस्त जनता की दबी' भावना उभरने को तेयार ही थी । समाजवाद 
ने, पुराने शांसको की जगह नये आने वाले शासको की पार्टी मे,सज्भगुठित 
हीने के लिए नाम का और आदोलन-प्रचार का सुभीता दे दिया । 

परिणाम हुआ कि क्रान्ति हो गई | यानी शासक बदल गये। पर 
जिस राष्ट्रीयता नाम के साचे में मनृष्य-जाति की राजनीति और राजकाज 
ढलकर चलाए जाते थे और जिस साचे से उद्धार पाने की आशा समाज- 
वादके रोमाटिक साहित्य से लोगो मे पनप चली थी,उस साचेका क्या हुआ ? 

रूस की क्रान्ति रूस के इतिहास के लिए एक बडी घटना हैं। उस 
दायरे में वह एक बडा सबक है और गहरा इशारा है। पर उस दायरे के 
बाहर मनृष्य जाति के इतिहास मे क्या वह किसी नये मानसिक मूल्य 
((४८2८४०7७ ० ८075८0प्रछ72८55) का दान है ? मेरे विचार म 
नहीं । क्रान्ति से समाजवाद बीते इतिहास श्रौर शास्त्रीय. दिलचस्पी का 
का विषय रह गया, जीवित श्रौर वत्तमान राजनीति से वह नि"शेष 
होगया । 

यूरोप के और देशो के वराबर रूस को लाने का काम क्रान्ति ने 
किया, यूरोप को बदलने या बढाने का नही । क्‍या राष्ट्रीयता ताम के 
'जिस साचे ((8:९८४०079 ० 7?0पह्ृटरश/ ०075ट0प87258 ) के द्वारा 
राजनीति का व्यवहार चलता था उसमे कुछ अन्तर श्राया ? सुधार 
हुआ ”? विस्तार हुआ ? शायद नही । 


रँ 


राष्ट्रीयता 343 


माक्स के समाजवाद पर राष्ट्रीयता ग्रायद नही हो सकती, लेनिन 
का समाजवाद सीमित रूसी राष्ट्रीयता से समकोता निबाह सका, शरीर 
स्टालिन का समाजवाद रूस की बेदेशिक नीतिमे समाजवाद है,यह उसके 
दुश्मन भी नहीं कह सकेगे। हा, द्राटस्की के समाजवाद नें भौगोलिक 
परिधियों को नही स्वीकार करना चाहा । परिणाम हुआ कि जीवित 
राजनीति में ट्राटस्की नगण्य रहा, जेसे कि माक्स नग्रण्य था। लेनिन 
गणनीय रहा, क्योकि राष्ट्रीयता को उसने निभाव दिया । और स्टालिन 
एक समूचे देश की शक्ति के साथ सशक्त है, क्योकि भाषा चाहे उसे 
समाजवाद की रखनी पडी हो (आर इतने प्रचार के बाव दूसरी भाषा 
सहसा रूस को लग भी नही सकती थी), पर भाव में वह यूरोप के और 
देशों के अरधिनायको की तरह समाजवाद के आदर्श के दबाव से स्वथा 
मुक्त हैं । 

समाजवाद रूस में भी यदि व्यावहारिक - राजनीति के काम का है, 
तो राष्ट्रीय दायरे मे और राष्ट्रीय विशेषण के साथ ही काम का हैं। 
अर्थात्‌ सोशलिज्म जब नेशनल हूँ, तभी अन्तर्राष्ट्रीय धरातल पर उसकी 
गिनती हैँ। अ्रन्यथा तो वह निजी वस्तु भले रहे, मानव जाति के 
राजनैतिक व्यापार में चलन की वस्तु वह नही है । 

तभी तो अत्याधुनिक राजनेतिक धर्म का नाम नेशनल सोशलिज्म' 
है । जाने-अनजाने रूस में भी वही हैँ शौर इग्लंण्ड मे भी वही है । 

राष्ट्रीयता ()४४८:0009|5700 ) का साव पुराना पड रहा था। 
उसमे से साम्राज्य बने और साम्राज्यशाही मनोवृत्ति को जन्म मिला। 
साफ हो चला था कि यह मनोवृत्ति मानव-मूल्यो के विकास में बाधा 
है । सोशलिज्म में श्राकर मानवता के मर्म के गहरे में जो स्वप्लत सदा 
रहता आया है, यानी विदृवबन्धुत्व, उसे भडकाया। उधर यथार्थ में 
उसने राष्ट्रवाद के साथ समभौता कर लिया । इस तरह उसने राष्ट्वाद 
को नई जान दे दी। सोहलिस्टिक बनकर मानो नेशनालिज्म हमें एक्य 
की ओर ले जा सकता है, ऐसे भुलावे का सामान कर दिया । हिठलर 
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क्यो न श्राज मान ले कि वह मनुष्यता का विकास-साधन कर रहा है, 
क्योकि वह जर्मन राष्ट्र को राष्ट्रीय चेतना के शराधार पर दुढ, बलवान 
आऔर अविजेय बनाकर दिखला सका हे ” यदि राष्ट्रीयता लक्षण हो तो 
हिटलर को विश्व की प्रगति में श्राज सबसे भ्रगला कदम गिनना होगा। 

पर नेशनल-सोशलिज्म नाम के सड्भर पदार्थ मे दो अ्रनमेल तत्वों 
का मेल है। इससे वह बारूद है जो फट पडने के लिए है। यूरोप के 
राष्ट्र उस बारूद को अ्रपनी काया में भर बैठे हे और विस्फोट समक्ष हे । 

इस प्रकार राष्ट्रीयता भ्रपने श्राप सही मानी जाकर जब किसी हाब्द 
के सहारे आदर्शात्मक भावावेश के मेल से तीज और पुष्ट की जाती है, 
तो इससे राष्ट्र की शक्ति बढती दीखती हो सही, पर उसका खतरा भी' 
बढता है । यानी उससे मद और आतंक बढता हैं। आतंक बढ़ने से 
उसमें, और श्रास-पास के देशो मे, सेना और शास्त्रास्त्र की बढवारी होती 
हैं। राष्ट्र का धन बढता मालूम होता है, पर उसके लिए मडिया 
खोजनी पढती है । उन मडियो की रक्षा के लिए नाकेबन्दी बैठालनी 
पडती है । इसके लिए, और हुकूमत की शाही शान रखने के लिए, धन 
को बढाते जाने की जरूरत और हविस होती है। उसके लिए उस 
राष्ट्रीय सत्ता को दूर पास शोषण की नलिया जोडनी पडती हे। उन 
नलियो द्वारा घन, यानी उन देशवासियों का रक्त, खीचा जाता है। 
वही फिर मद और विलास के रूप में अपने शरीर मे प्रविष्ट किया जाता 
हुं। उस विलास-रक्षा के लिए फिर जरूरी होता है कि चौखूट चौकसी 
पूरी हो । टेक हो, जहाज हो श्रोर क्या न हो ! इस तरह एक राक्षसी 
चक्कर चल पडता हैं । 

जहा तक साश्प्रदायिकता और प्रान्तीयता से हमारा उद्धार करे वहा 
तक राष्ट्रीयता हितकारी है। जहा वह स्वयम्‌ एक भ्रहकार का रूप होती 
है वहा वह विष की भाति त्यांज्य है। राष्ट्र ठीक, प्रान्त ठीक । ये तो 
भी बड़ी बाते हे । मे कहता हु कि अपना कुटुम्ब, अपना निजत्व, सभी 
ठीक है । पर कुटुम्ब के अस्तित्व के लिए ज़रूरी हे कि सदस्यों के स्वत्व- 
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आव में परस्पर हित विरोध न हो, और घर के लिए जरूरी हैँ कि उसके 
द्वार पर स्वागत ओर हृदय में अ्रतिथि के लिए प्रेम हो । वहु घर जो 
पडौस से हिलमिल कर नही बसता, और वह कुटुम्ब जो अपने से बाहर 
सहानुभूति का दान नही करता, सूख जाता है । वह तब नयर के लिए 
रोग का कारण बनता हैँ । यही बात बडी सस्थाझ्रो और समुदायों के 
बारे में भी है। साम्प्रदायिकता दो सम्प्रदायों की स्पर्धा और उनके तनाव 
पर मजबूत होती है, इसीसे वह अच्छी नही है । ऐस ही जो दो राष्ट्रों 
के वैमनस्य से पुष्ट होती और उसको पुष्ट करती है, वह कंसे अच्छी 
चीज़ समभी जा सकती है ? न 

श्र्थात्‌ सामयिक भाव से जो भी कत॑व्य, जो भी धर्म उपादेय हो, 
'सब पर एक परम-धर्म की मर्यादा लागू होती हे। वह धर्म सामयिक 
नही, शाश्वत है । उसका अनुपात वस्तु और स्थिति के साथ भिन्‍न हो 
सकता है । पर स्वयम्‌ में वह परम धर्म होते श्रनिवार्य है । उसका नाम 
है श्रहिसा । उसका मतलब है निर्वेर और उसकी आत्मा हैँ प्रेम । 

अहिसा से यदि राष्ट्रीयता जौ भर हटे तो वह उसी श्रश में सदोष हैं । 

सदोष तो यो मानव भी हैँ । निर्दोष बस ईश्वर हे, जो आदशें का 
दूसरा नाम है । निर्दोषता की स्थिति आदर्श से बाहर और कही नही 
है । लेकिन सदोषता को हम मानते चले, देखते चले, निर्दोषता की ओर 
बढने' का यही मार्ग है । 

राष्ट्रीयता उपयोगी हैँ, इसी में हैं कि उसमे अनुपयोगी होने की 
क्षमता है। इससे उसकी मर्यादा जान लेनी चाहिये और मर्यादा के 
उललघन से सदा उस राष्ट्रीयता को बचाना चाहिये । 
राष्ट्रसेवां की «भावना यदि लोभ-वृत्तिक (7२0779770) नही, तो वह 
लोक-सेवा के रूप में ही अपनी कृतार्थता खोजेगी। लोक-सेवा पडौसी-से वा 
से आरम्भ होती हैं । इस प्रकार की सच्ची राष्ट्रोयता राजनैतिक नही 
होती, 'राज' को अपने से दर करके वह केवल नैतिक होती है । 

नैतिक भाव से की गयी जन-सेवा शअ्रपने व्यापक प्रभाव के कारण 
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संघर्ष उपजा उठे, और अनायासत राष्ट्रीय अ्रथवा राजनैतिक दीख चले, 
बह बात अलग है । पर अपनी ओर से वैसा विशेषण उसे देकर चलना 
अनावश्यक हे । 

अर्थात्‌ दूसरे लोग राष्ट्रीय कहे तो कहले, स्वयम्‌ सज्ञा वह देकर 
किसी नीति अथवा वस्तु को अउनाने की तबियत सही नही। जो अपनाने 
योग्य है, वह नैतिक कारणो से । उस दृष्टि से जो इष्ट है वही अ्रभीष्ट 
हो सकता है । राजनीतिक घरातल पर उस दृष्ट वस्तु की इष्टता बत 
लाने में सहज ही वह (राजनीतिक ) भाषा भी सुलभ हो सकती है। 
अ्रष्नी ओर से तैतिक को छोडकर राजनेतिक भाषा पर आना अनाव- 
ब्यक है । 

नीति से अलग होकर राजनीति भ्रम है भ्रौर मानवता से च्यूत 
होकर राष्ट्रीयता भी बन्धन ही है । 


$ हे $ 
व्यवसाय का सत्य 

एक रोज एक भेद ने मुझे पकड लिया । बात यो हुईं । में एक मित्र 
के साथ बाज़ार गया था। मित्र ने बाज़ार में कोई डेढ सौ रुपये खर्च 
किय । सो तो हुझ्ना, लेकिन घर श्राकर उन्होंने अपना हिसाब लिखा 
भर खच खाते सिर्फ पाच रुपये ही लिखे गये। तब मैने कहा, “यह 
क्या ?” बोछे, “बाकी रुपया ख्च थोडे ही हुश्रा हैं । वह तो इन्वेस्ट- 
मेण्ट हैं ।” 

इन्वेस्टमेण्ट यानी ख्चे होकर भी वह खच्च नही है, कुछ और है | 
खर्चे और इस दूसरी वस्तु के अन्तर के सम्बन्ध में कुछ तो भ्र्थ की ऋलक 
साधाणत मेरे मन में रहा करती है, पर उस समय ज॑से एक प्रश्न मुझे 
देखता हुआ सामने खडा हो गया । जान पडा कि समभना चाहिये कि 
खर्च तो क्‍या, और 'इन्वेस्टमेण्ट' क्या ? क्या विशेषता होने से खर्च खर्च 
न रह कर “इन्वेस्टमेण्ट' हो जाता हैं ” उसी भेद को यहा समझ कर 
देखना है और उसे तनिक_जीवन की परिभाषा में भी फैला कर देखेंगे । 

रुपया कभी जम कर बैठने के लिए नहीं है। वह प्रवाही है। श्रगर 
वह चले नही तो निकम्मा है । श्रपने इस निरन्तर भ्रमण में बह कही- 
कही से चलता हुआ हमारे पास झाता हैँ । हमारे पास से कही और 
चला जायगा । जीवन प्रगतिशील है, और रुपये का गृण भी गतिशीलता 
हैं। रुपये के इस प्रवाही गृूण के कारण यह तो अ्रसम्भव हैँ कि हम उसे 
रोक रखे । पहिले कुछ लोग धन को जमीन में गाड देते थे। गड़ा हुश्ना 
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धन वेसा ही मुर्दा है जसे गडा हुआ आदमी । वह बीज नहीं है जो धरती 
में गड कर उगे। गाड़ने से रुपये की श्राब बिगड़ जाती है। फिर भी 
उममे प्रत्युत्पावन अजित हैं, उस शक्ति को कुठित करने से आदमी समाज 
का अलाभ करता हैं ! खर, रुपये को गाडकर निकम्मा बना देने या उसे 
कंदखाने में बन्दी करके डाल देने की प्रवत्ति श्रब कम है । रुपया वह है जो 
जमा रहने भर से सूद लाता है । सूद वह इस लिए लाता है कि कुछ और 
लोग उस रुपये का गतिशील रखते है, वे उससे मुनाफा उठाते हैँ । उसी 
गतिशीलता के मुनाफे का कुछ हिस्सा सूद कहलाता हैं 

रुपया गतिगील होने से ही जीवनोपयोगी हूँ । बहु हस्तान्तरित होता 
रहता है । वह हाथ में आता है तो हाथ से निकल कर जायेगा भी । 
ग्रगर हमारे जीवन को बढना हे तो उस रुपये को भी ब्यय होते रहना है । 

लेकिन उस व्यय में हमने ऊपर देखा कि कुछ तो आज “व्यय! है, 
कुछ आगे बढ कर “पूजी' हो जाता हँ---/इन्वेरट मेन्ट” हो जाता है । 
समभना होगा कि सो कंसे हो जाता है । 

कल्पना कीजिये कि दिवाली आने वाली है और प्रपनी-श्रपनी मा से 
राम और द्याम को एक-एक रुपया मिला है । राम अपने रुपये को कुछ 
खिलौने, कुछ तस्वीरे और फुलमकडी आ्ादि लेने मे ख् करता है । श्याम 
अपने बारह आने की तो ऐसी ही चीजे लेता है, पर चार प्राने के वह 
रगीत कागज लेता हैं। उसमे शहर में कन्दील बिक्ते देखे हे । उसके 
पिता ने घर में पिछले साल एक क-दील बनाया भी था । श्याम ने सोचा 
हैं कि वह भी कन्दील बनायेगा और बना कर उसे बाजार में बेचने 
जायेगा । सोचता है कि देखे क्‍या होता है 

राम ने कहा--श्याम, यह कागज तुमन क्‍या लिये हे ? इसके बदले 
मे वह मेम साहब वाला खिलौना ले लो न, कैसा ग्रच्छा लगता है । 

श्याम ने कहा--नही, में तो कागज ही लूगा । 

राम ने अपने हाथ के मेमसाहब वाले खिलौने को गौरव पूर्ण भाव 
से देखा और तनिक सदय भाव से ध्यांम को देख कर कहा--श्रच्छा ' 
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राम न श्याम की इस कार्यवाही को नासमझकी ही समझा हैं। राम 
के चेहरे पर प्रसन्‍नता है और उसने मेम साहब वाले अपने खिलौने को 
विगिष्ट रूप से सामने कर लिया है । 

राम के बर मे सब लोग खिलौनों से खुश हुए हे, इसके बाद वे 
खिलौने टूट-फूट के लिए लापरवाही से छोड दिये गये है । उसी भाति 
फुलकडियों में से जलते वक्त भाति-भाति की चिनगारिया छूटी हे । 
जल कर फिर फूलभडिया समाप्त हो गई है । 

उधर यही सब इयाम के घर भी हुआ है । पर इसके बाद द्याम 
अपने रगोन कागजो को लेकर मेहनत के साथ कदील बनाने में लग गया है। 

यहा स्पष्ट है कि श्याम के उन चार आनो का खर्चे खच्चे नहीं हे, 
बह इनी ([0905६772770) हैं । 

प्रब कल्पता कीजिये कि द्याम की बनाई हुई कदील चार श्राने से 
ज्यादा की नही बिकी । कुछ कागज खराब हो गये, कुछ बनाने में खूब 
सुरती न आई | हो सकता था कि वह चार आने से भी कम की बिकती। 
अच्छी साफ बनती तो मुमकिन था, ज्यादा की भी बिक सकती थी । 
फिर भी कल्पना यही की जाय कि वह चार आने की बिकी और व्याम 
उन॑ चार आने के फिर खील-बताशे लेकर घर पहुच गया | 

इस उदाहरण में हम देख सकते है कि राम को दिये गये एक रुपये 
ने चक्कर नहीं काठा | श्याम के रुपये ने ज़रा ज्यादा चक्‍कर काटा 
यद्यपि श्रन्त मे इ्याम का रुपया भी सोलह श्राने का ही रहा और इस 
बीच व्याम ने कुछ मेहनत भी उठाई। राम का रुपया भी बिना मेहनत 
के सोलह ग्राने का रहा । फिर भी दोनो के सोलह आने के रुपये की 
उपयोगित। में अन्तर हैं। वह अन्तर व्याम के पक्ष में है और वह श्रन्तर 
यह है कि जब राम ने उसके सोलहो आने खर्च किये, तब दयाम नें 
उनमें के चार आने खर्च नहीं किये, बल्कि 'लगायें। उस लगाने 
का मतलब यहो कि उसको लेकर द्याम ने कुछ मेहनत भी की 
और रुपये का मूल्य अपनी मेहनत जोड़ कर उसने कुछ बढा दिया । 
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हम कह सकते है कि श्याम ने रुपये से बुद्धिमानी का व्यवहार किया और 
दइयाम राम से होनहार है । मान लो, उसकी कन्‍्दीले थेले की भी न बिक 
सकी, फिर भी यही कहना होगा कि श्याम राम से होशियार हूँ । उसने 
घाट में रह कर भी रुपये में श्रधिक मूल्य डाला | 
प्रत्येक वधय एक प्रकार की प्राप्ति है । हम रुपये देते हे तो कुछ 
और चीज पाते है। ऐसा हो नहीं सकता कि हम दे और ले नही । 
भ्रौर कुछ नहां तो यह गब॑ और सम्मान ही हम लेते हे कि हम कुछ 
ले नही रहे हे | बिना हमें कुछ प्रतिफल दिये जब रुपया चला जाता 
है, तब हमे बहुत कष्ट होता है । रुपया खो गया, इसके यही माने हे 
कि उसके जाने का प्रतिदान हमने कुछ नहीं पाया । जब रुपया गिर 
जाता है, चोरी चला जाता हैँ, इब जाता है, तब हम का बडी चोट 
लगती हे । एके पैसा भी बिना प्रतिदान में हमें कुछ दिये हमारी जेब से 
यदि चला जाय तो उससे हमे दु ख होता है । यो, चाहे हजारो हम उडा 
दे। उस उडाने में दर अमल हम उस उडाने का झानन्द तो पा रहे 
होते हे ' 

इस भाति प्रतिफल के बिना कोई व्यय अभ्रसभव है । कितु, प्रति- 

फन के रूप में और उसके अनुपात में तर-तमता होती है । और उसी 
तर-तमता के आधार पर कुछ व्यय अप व्यय श्रौर कुछ व्यय 'इन्वेस्टमेट' 

ही जाता है । 


ऊपर श्याम का और राम का उदाहरण दिया गया है। द्याम ने 
अपने रुपयेमें से चार आतनेका प्रति-कल जान बूझ कर अपने से दूर बना 
लिया । उस प्रति-फल और उस चार आने के व्यय के बींच में उसने 
कन्दील बनाने और उसे बाज़ार में जाकर बेचने श्रादि श्रम के लिए 
जगह बना छोडी । इसलिए वह चार आने का “इन्वेस्टमेण्ट' कहां गया 
और द॒पाम को बुद्धिमान समझा गया । 

परिणाम निकला, प्रत्येक खर्च वास्तव में उपाज॑ंन हैँ यदि उस व्यय 
के प्रतिफल में कुछ फासला हो और उस फासले के बीच में भनुष्य 
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का श्रम हो । इसी को दू।रे शब्दों में यह कह सकते हे कि मनुष्य और 
उसके श्रम के प्रतिफल के बीच में आंकाक्षा की सकीणता न हो “अर्पनी 
तुरत की अभिलाषा को तृप्त करने के लिए जो व्यय है, वह उत है वह उतना ही _ 
कोरा व्यय अथवा अपव्यय हे और उतना ही कम उपाज॑न इन्वेस्टमेण्ट 
अथवा सदु-व्यव हू । भ्रर्थात्‌ प्रतिफल की दृष्टि से श्रपने व्यय में जितनी 
दूर का, भोग की जगह उपयोग का, हमारा नाता है उतना ही उस व्यय 
को हम उपाजन या इन्वेस्टमेण्ट का रूप देते है । 

इस बात के अगले परिणाम पर पहुचे, इससे पहले यह जरूरी है 
कि इसको ही खुलासा करके समभे । 

हमारे पास रुपया है, जो कि हमारे पास रहने.-के लिये नहीं है । 
बह अपने चक्कर पर है । हमारे पास वह इसलिये है कि हमारी ज़्रूरतो 
को पूरा करने में साधन बनने के बाद हममे अतिरिक्त स्फूर्ति डालने 
और हमे श्रममे प्रवृत्त करने में सहयोगी बने । हम जिये और कार्य करे । 
इस जीवन कार्य की प्रक्रिया में ही रुपये की गतिशीलता घटित और 
सार्थक होती है । 

स्पष्ट हैं कि रुपया असल श्रर्थ मे किसी का नही हो सकता। वह 
चांदी का है । वह प्रतीक हे। उसका बधा मान हूँ। वह निरिचित-सा मर्थ्य॑ 

 द्योतक हैं। सामथ्य॑ यानी इनर्जी (2८7278ए7) जब तक वह रुपया 

इनर्जी का उत्पादक है, तभी तक वह ठीक है। जब इनर्जी उससे नही 
ली जाती, उसे अपने श्राप में माल और दौलत समझ कर बटोरा और 
जमा किया जाता है, तब वह रोग का कारण बनता हे । 

जिसको इन्वेस्टमेण्ट कहा जाता है वह उस रुपये के इनर्जीन्‍हूप का 
कायम २खने की ही पद्धति है। उसका हस्तातरित होते रहना गति-चक्र 
को बढाने और तीज करने मे सहायक होता हैं। यानी इस हाथ से उस 
हाथ जाने की क्रिया में पैसा पहले हाथ से गया, खच्चे हुआ, और दूसरे 
में श्राया, योनी आमद हुई, यह समझा जाता है। इस पद्धति में वह 
किचित कही ठहरता भी है। वास्तव में गति श्रवस्थान के बिसा 
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सम्भव नही होती । चेतन व्यक्त होने के लिये अचेतन का गब्राश्रय लेता 
हैं। इनर्जी श्रपने अ्रस्तित्व के त्रिये डेडमेटर' की प्राथिनी है। पर जैसे 
नींद जागरण के लिये भ्रावश्यक है--नीद अपने आप में तो प्रमाद ही 
है,-जागरण की सहायक होकर ही वह स्वास्थ्य-प्र<८ और जरूरी बनती 
है, वैसे ही वह सचय हैँ जो किसी कदर पैसे की चाल को धीमा करता 
है । किन्तु, प्रत्येक व्यय यदि अन्त मे जाकर “इन्वेस्टमेण्ट' नही हैँ, तो 
बह हेय है। हम भोजन स्वास्थ्य के लिये करते हे और सेवा के कार्य 
के लिये हमे स्वास्थ्य चाहिये । इस दृष्टि से भोजन पर किया गया खर्च 
उपार्जन बनता हूँ। अन्यथा, रसना लोलुपता की वजह से भोजन पर 
किया गया अ्नाप-शनाप खर्च केवल व्यय रह जाता है और वह म्खेता 
हैं। बह असल में एक रोग हैं और भाति-भाति के सामाजिक रोगो का 
जनमाता है । 

जहा-जहा व्यय में उपयोगबुद्धि और विवक-बुद्धि नहा हैँ, जहा-जहा 
उसमें अधिकाधिक ममत्व बुद्धि है, वहा ही वहा मानों रुपये के गले को 
घोटा जाता है और उसके प्रवाह को प्रवरुद्ध किया जाता हैं। सच्चा 
व्यवसायी वह है जो रुपये को काम में लगाता हैं और शअ्रपने श्रम का 
उसमें योग दान देकर उत्पादन बढाता हूं। सच्चा श्रादमी वह हूँ जा 
कर्म करता हैं श्रौर कर्म के फल-स्वरूप और कर्म करता है। हम देखते 
श्रा रहे हे कि वह व्यक्ति €पये का मूल्य उठाना नही जानता जो उसे 
बस खर्चे करता हैं। रुपये की कीमत तो वह जानता है जो उसे खर्च 
करने के लिये ही खर्च नही करता, प्रत्यूत मेहनत करने लिये खर्च करता 
हैं । रुपये के सहारे जितना अधिक श्रम उत्पादन किया जाय, उतनी ही 
उसकी सार्थकता है । 

हमने ऊपर देखा कि पैसे का पूंजी बन जाता और" खर्च का कमाई 
हो जाना उसके प्रति फल से अपना यथासाध्य अन्तर रखने का ताम 
है। स्पष्ट है कि वैसे फासले के लिए किसी कदर बेगरजी की जरूरत 
हैं; मनुष्य की गरज़ उसे दूरदर्शी नहीं होने देती। गरजमन्द पैसे के 
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मामले मे सच्चा बुद्धिमान नही हो सकता । हम यह भी देख सकेगे कि 
मनुष्य ओर उसकी ज़रूरतो के बीच में जितना निस्पुहता का सम्बन्ध है 
उतना ही वह अपने “इन्वेस्टमेण्ट' के बारे में गहरा हो जाता है नो 
आकाक्षा-त्रस्त है, विषय प्रवृत्त है, वह रुपये के चक्र को तग और सकी 
करता हैँ । वह समाज का सपत्ति का ह्वास करता हैं। वह इनर्जी को 
रोकता है श्लौर इस तरह विस्फोट के साधन उपस्थित करता है | प्रवाही 

वस्तु प्रवाह मे स्वच्छ रहती हे । शरीर में खून कही रुक जाय तो शरीर- 
नाश अवश्यम्भावी हैँ । जो रुपये के प्रवाह के तट पर रह कर उसके 
उपयोग से अपने को स्वस्थ श्रौर सश्नम बनाने की जगह उस प्रवाही 
द्रव्य को अपने में खीचकर सचित कर रखना चाहता है वह मूढ़ता करता 
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है । बहु उसकी उपयोगिता का हनन करता है भर झ्पनी मौत को पास 
बुलाता है । 

आदर्श अलग । हम यहा व्यवहार की बात करते हे, उपयोगिता की 
बात करते हे । दुनिया क्यो न स्वार्थी हो ” हम भी स्वार्थ की ही बात 
करते हे । प्रत्येक व्यक्ति क्यो न समृद्ध बने ? यहा भी उसी समृद्धि की बात 
हैं । हम चाहते है कि प्रत्येक व्यक्ति व्यवसायी हो श्ौर हर एक व्यवसायी 
गहरा और अ्रधिकाधि क कुशल व्यवसायी बने । हम देखते हे कि व्यवसायी 
ही है जो मालदार है। यह अहेतुक नही हैँ। यह भी हम जान रखे कि 
कोई महापुरुष, ऊचा पुरुष, अव्यवसायी नही होता । हा, वह जरा ऊचा 
व्यवसायी होता है। हम यही दिखाना चाहते हे कि दुनिया में अ्रच्छे 
से भ्रच्छा सौदा करना चाहिए । कोई हज नही श्रगर दुनिया को हाट ही 
समभा जाय । लेकिन जिसके बारे में एक भक्त कवि की उक्ति उलहने 
मे कही जा सके कि उसने--- 

“कौड़ी को तो खूब संभाला लाल रतन को छोड़ दिया।” 

उस झादमी को बता देना होगा कि लाल रतन क्या है और क्यो 
कौडी से उसे सतुष्ट नही होना चाहिये । 

हमारी गरज़ आखो को बाध देती है । ईश्वर की शोर से मनृ्य 
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की श्रज्ञानता के लिए बहुत सुविधा है । बहुत कुछ है जहां वह भरमा रह 
सकता हैं । लेकिन अ्रमने से क्या होगा ? हम अपने ही चक्कर में पडे हे । 
जैसे फुलकड़ी जला कर हम रग-बिरगी चिनगारियो को देखते हुए खुश 
हो सकते है, वैसे ही अगर चाहे तो भ्रपनी जिन्दगी में आग लगा कर 
दूसरों के तमाशे का साधन बन सकते हें । लेकिन पैसे का यही उपयोग 
नही है कि उसकी फुलझूडी खरीदी जाय, न जीवन का उपयोग ऐश 
गौर आराम हैँ । धन-सचय से ग्रपनी सामर्थ्य नही बढती । घन की भी 
सामथ्यं कम होती है। इनर्जी को पेट के नीचे रखकर सोने में कुशल 
नही है । ऐसे विस्फोद न होगा तो क्‍या होगा ? 

रा नष्ट नही होता । इससे यथार्थ मे वह खर्च भी नहीं होता । 
पर अपने को उसके जरियेहम चुकाते हे तब वह खर्च ही है। अपने में 
शवित लाते है, तब बह खर्च उपार्जन है। पैसा सवर्धन के लिये है। सवध॑न, 
यानी जीवन संवर्धन । चन का व्यय जहा सवर्धनोन्मख नही है, वहा वह 
असामाजिक है, अत पाप हूँ । विलासोन्मुख व्यय से सपत्ति नहीं, दीनता 
बढती है ! 

धन में लालसा उस धन की उपयोगिता को कम करती है । प्रतिफल' 
में हमारी गरज जितनी कम होगी, उतना ही हमारे श्रौर उसके बीच 
फासला होगा, उत्तना ही उसमें श्रम समा सकने का अवकादा होगा। 
उस फासले के कारण वह फल उतना ही बृहद्‌ श्रौर मानव के उद्यम 
द्वारा गुणानुगुणित होता जायेगा। तह गम्भीर और सत्य व्यवपाय हूँ 
जहा कर्म का ग्रौर व्यय का प्रतिफल दूर होते-होते श्रन्तिम उद्देद्य 
से प्रभिन्‍्त अप्रथक हो जाता है। जहा इस भाति फलाकाक्षा रहती 
ही नही । विज्ञान के व्यवसाय के, और अभ्रन्य क्षेत्री के महान्‌ पुरुष 
वे हुए हैं, जिन्होंने तात्कालिक लाभ से आगे की बात देखी, जिन्होंने 
मूल-तत्व पकडा और जीवन को दायित्व की भाति समभा, जिन्‍्होने नहीं 
चाहा विलास, नही चाहा आराम, जिन्होंने सुख की ऐसे ही परवाह नहीं 
की, जैसे दुख की । जनका तमास जीवन ही एक प्रकार की पूजी, एक 
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प्रकार की समिधा, इन्वेस्टमेण्ट बन गया। उनका जीवन बीता नही, वह 
हविष्य बना और साथंक हुआ्ना । क्योकि वे एक पुकार के प्रति, आदर्श 
के प्रति, एक उद्देश्य के प्रति समर्पित हुये । 

अर्थशास्त्र के गणित को फलाकर भी हम किसी और तत्व तक नही 
पहुँच पाते । यो अर्थशास्त्र अपने आप में सम्पूर्ण एव स्वाधीन विशान नहीं 
है । वहु अधिकाधिक राजनीतिगत है, पोलिटिक्स है। पोलिटिक्स श्रथिका- 
धिक समाज-शास्त्र (802८० $2८72८7८९८) है । समाज-शास्त्र भ्रधिका- 
धिक मानस-शास्त्र (25ए८70]08%5) के प्रति सापेक्ष होता जाता है । 
मानसन्शास्त्र की भी फिर पअ्रपने श्राप में स्वतन्त्र सत्ता नहीं हैं। क्योकि 
व्यक्ति फिर समाज मे और उसका खण्ड हैं। और जो कुछ वह श्रब है 
उसमें समाज की तात्कालिक और ताहेशिक स्थिति का भी हाथ है | इस 
तरह फिर श्रर्थ का शास्त्र, मानस-हस्त्र, प्राणि-शास्त्र और समाज-शास्त्र 
ग्रादि के प्रति परस्परावलम्बित हैं । 

श्रथ-शास्त्र के श्राकिक सवाल बनाने श्रौर निकालने मे हम उसके 
चारो ओर कोई बन्द दायरा न खडा कर ले | ऐसे हम उसी चक्‍कर के 
भीतर चक्कर काटते रहेगे, और कुछ न होगा । यह ठीक नही है । यह 
उस विज्ञान को सत्यकी सत्यता से तोडकर उसे मुरका डालने के समान है । 

ऊपर हमने देखा है कि व्यावहारिक रुपये पैसे के उपयोग का निया- 
मक तत्व लगभग वही है जो गीता का भअ्रध्यात्म मन्त्र है--भ्रनासक्ति 
निषकामता । इस निष्कामता की नीति से कर्म का प्रतिफल नष्ट नहीं 
होता, न वह ह्नस्व होता है| प्रत्युत इस भाति उसके तो अ्सख्य गुृणित 
होने की ही सम्भावना होजांती है । अत्यन्त व्यावहारिक व्यवहार में यदि 
बह तत्व सिद्ध नही होता है कि जिसे अ्रध्यात्म का तत्व कहा जाता है, तो 
मान लेता चाहिये कि वह अध्यात्म में भी श्रसिद्ध है अन्यथार्थ है। 
भ्रध्यात्म नही चाहिये पर व्यवहार तो हमे चाहिये । व्यवहार से भ्रसगत 
प्रध्यात्म का क्या करना है। वह निकम्मा है। गीता मे भी तो कहा हैं-- 
योग कर्मसु कौशल! | 
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इस दृष्टि से व्यक्ति यह न कह पायेगा कि सम्पत्ति उसकी है। 
इसमे सम्पत्ति की बाढ़ रुकेगी । खून रुकने से रोग होगा श्रौर फिर अनेक 
उत्पातो का विस्फोट होगा । 
हमें अपने व्यवहार में व्यक्तिगत भाषा से क्रमश, ऊचे उठते जाना 
होगा । हम कहेगे सम्पत्ति व्यक्ति की नही, वह॒ सहयोग समितियों की 
है । कहेगे, वह श्रमियों की है। कहेंगे वह समस्त समाज की है, जो 
समाज कि राष्ट्र सभा मे प्रतिबिम्बित है। कहेंगे कि वह राष्ट्र की हैं। श्रागे 
कहेगे कि राष्ट्र क्यो, वह समस्त मानवता की है । इसी भाति हम बढ़ते 
जायेगे । श्रन्त तक हम देखते जायेगे कि बढ़ने की श्र भी गुजायश है । 
किन्तु ध्यान रहे कि निराशा का यहा काम नही, व्यग्रता को भी यहा स्थान 
नही । हम पाने के लिये तैयार रहे कि यद्यपि बुद्धि सयत (२७८07 ) 
आदर्श में बढ-चड कर हम मानवता से अ्रागे विश्व श्रौर समष्टि की 
धारणा तक पहुच सकते हैं । पर समष्टि कहने से व्यष्टि मिठता नही 
है । व्यक्ति भी हूँ ही । वह अभ्रपने निज मे अपने को इकाई अनुभव करता 
है । समष्टि हो पर वह भी है । उसे इन्कार करोगे तो वह समष्टि को 
इन्कार कर उठेगा। चाहे उसे इसमें मिटना पडे, पर वह स्वय श्रपने को 
केसे न माने ? ऐसी जगह मालूम होगा कि व्यक्तित्व की धारणा को 
ब्रह्माण्ड मे भी चाहे हम व्याप्त देखे, पर पिण्ड मे भी उसे देखना होगा। 
भर उस समय विश्व-समष्टि आदि शब्दों से भी असन्तुष्ट होकर हम कहेगे 
कि जो है, सब परमात्मा का है, सब परमात्मा है। यह मानकर व्यक्ति 
श्रपनी सत्ता में सिद्ध भी बनता है । और वह सत्ता समष्टि के भीतर 
असिद्ध भी होजाती है । विचार की दृष्टि से तो हम देख ही ले कि इसके 
बिना समन्वय नही हैं। इसके इधर-उधर समाधान भी कही नही हैं। 
व्यक्तिगत सम्पत्ति के भाव का उन्मूलन तभी सम्भव है जब हम माने कि 
वक्त की इच्छायें भी उसकी श्रपनी न होंगी, बह सर्वांशत परमात्मा 
के प्रति समपित होगा । 


वैयवेंसाय की संत्य ५९ 


इसलिये लोगो से कहना होगा कि हा, तेशनलिजेशन, सोशलिजेशन 
के लिये तैयांर रहो । तैयार क्यो, उस शोर बढो। लेकिन मालूम होता 
है कि सोशलिज्ञेशन वालो से भी कहना होगा कि देखो भाई, उसके श्रागे 
भी कुछ हैं । उसके लिये भी हम सब उद्यत रहे, सचेष्ट रहे । फार्मूला 
कुछ बनाया है, इसमे हरज़ नही, पर फार्मूला फार्मूला है। फार्मूले से 
कही बहुत चिपट न जाना । ऐसे वह बन्धन होजाता हुँ । 


४ 
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समय चलता रहता है और चीजे बदलती रहती हे। हर घडी कुछ- 
न-कुछ होता है । यानी जीवन गतिशील है श्रौर जगत परिणमनज्ञील । 
सागर की तरह सम्पूर्ण ससार तरगमय है, स्थिर कही कुछ नही है। 
प्रखिल ब्रह्माण्ड स्पन्दनशील है । 

किन्तु अपनी ही गति पर अधिकार रखने और विवेक करने के लिए 
हमने दो शब्द बनाए हे'--अ्रवतति श्रौर उन्नति । गति जो नीचे की 
श्रोर है, अनिष्ट है। वह विकास में सहायक नहीं। वह श्रवरोध और 
प्रसामजस्य पैदा करती हैँ । दूसरी जो इष्ट है, सामजस्य पूर्ण है। उसे 
प्रगति और उन्नति कह सकते है । 

राजनतिक इतिहास मप्तव-जाति की हलचलो को आकता झौर प्रकट 
करता है । हलचल श्रपने आप में सार्थक नही होती । जरूरी है कि बह 
प्रगति की दिशा मे हो और उधर हमे बढावे । इससे राजनेतिक हलचलो 
को जाचने के लिए फिर एक मान की आवश्यकता है। वह मान है 
पस्कृति पा दा कया प्रगति की प्रख के मूल-मौन (५४०४।५८५)सास्क्ृतिक है । 

पर 'सस्क्ृति” शब्द में भी झमेला है। उसके साथ तरह तरह के 
विशेषण लगे हे। प्राच्य-पारचात्य, श्राये-अनाये, हिन्दू-मुस्लिम, वैज्ञानिक- 
भ्राध्यात्मिक, एतद्देशीय श्रोर इतरदेशीय। इन विशेषणों से उलझन पैदा 
होती है। कभी-कभी सस्कृतिया' आपस में रगडती श्लौर टकराती भी 
बीखती हूँ । पर सल्क्रति जब तक संस्कृति है, फिर कोई विशेषण उसके 
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साथ हो, टक्कर में नहीं श्रायगों । अपने नाम के प्रति सच्ची रहकर वह 
सदा समन्वय साध छेगी । सामजस्य खोज छेगी, जिनमे टक्कर हो वे चीजे 
संस्कृति ही नही । सस्क्ृृति का विरोध केवल विकृति से हैं । इस तरह 
पूर्व में श्रौर पदिचम में, श्रार्य-जाति श्रोर इतर जाति में, हिन्दू में और 
मुस्लिम में, विज्ञान श्रौर अध्यात्म में जो तत्व सस्कारी है, वे आपस में 
टकरा नही सकते | फिर भी यदि टक्कर है श्रौर क्लेश हे तो विक्ृति के 
कारण हूँ और विक्रृतियो में ही है । भ्रन्यधा तो रूप और आाकार-प्रकार 
के भेद से शअ्रन्तरज्भ में भेद पडना जरूरी नही है। सस्क्ृृति तो हैं ही 
वह जो भेद से भ्रभेद और अनेकता से एकता की श्रोर चलती है । अपने 
को दूसरे मे और दूसरे को अपने में देखने की साधना सस्कारिता हें । 
सस्कारिता सब देश और काल मे एकार्थवाची हैं। शब्द ही हें जो 
उसके लिए भिन्‍न-भिन्‍न इस्तेमाल हो सकते और होते हे । 

सस्कृति इस तरह मानव-जाति की वह रचना है, जो एक को दूसरे 
के मेल मे लाकर उनमें सौहादं की भावना पैदा करती है। वह जोडती 
झौर मिलाती है । उसका परिणाम व्यक्त में झात्मोपमता की भावता का 
विकास और समाज का सर्वोदिय हैं । 


इसके विपरीत जो फोडती और फाडती है विक्ृति हैं । उसमे 
अ्पनी-श्रपनी निजता पर इतना जोर होता है कि समग्रता का ध्यान नहीं 
रहता । नतीजा यह कि हरेक अपनी निजता की रक्षार्थ दूसरे की निजता 
को खण्डित करता है। उसमें बराबरी और बढाबढी रहती है । दूसरे से 
खुद को बढ चढ कर मानने श्रौर दिखाने की वृत्ति उसमे गर्माई रहती है । 
समता के वह विरुद्ध है श्लौर ऊँच-नीच, बड़-छोटे का भेद उसमे तीज्र 
होता जाता है। अ्रहंकार मे उसकी नीव है । (अह॒कार ज़रूरी तौर पर 
वह चीज़ हैँ, जिसको संघर्ष में भ्लौर मुकाबिले में तृप्ति हे । अभिमान 
को स्वाद दूसरे के भ्रपमान में मिलता हैं । 

संस्कृति और विक्ृति को भन्दर की झोर से इस तरह श्रासरानी से 
परखा जा सकता है। सस्क्ृति की श्रात्मा एक हैं । नाम-रूप चाहे भ्रनेक 
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हो | विकृति भी भीतर से एक समान हू । नाम-रूप उसके भी अनेक 
ही सकते हे । सस्क्ृति है श्रहिसा । विक्षति की जर्त है हिसा । 

शब्द भमेला पैदा किया करते हे । उनको सूचक रूप में जो हम नही 
लेते । शब्दों को ही यथार्थ मान बैठते है । परिणाम यह कि वे झ्राव- 
इयकता से श्रधिक महत्व प्राप्त कर लेते है । सत्य भाव में है और इस 
तरह वह हृदय मे है । शब्द में वह थोडे ही है । शब्द मे सचाई वही 
तक है जहाँ तक उसमे हृदय और भावना की सचाई है । अन्यथा तो 
दब्द विग्रह श्रौर कलह के काम आते है । तभी तो असत्य भ्रधिक सशब्द 
और मृखर होता है । मिथ्या के प्रागल्म्य के आगे सत्य तो मूक हो रहता 
हैं । इस तरह आवेश और गाग्रह में दाब्दो को इतना ठोस और कठोर 
बना दिया जाता है कि वे आपस मे टकरा कर चिनगारी उत्पन्न करने 
लगते है | वादों में अक्सर भाषा के साथ यही बीतता है । वहाँ शब्दों 
को धार और किनार दे दी जाती है । उससे उनकी ऋणजूता, श्रापस में 
घुल-मिल जाने, पिरो रहने की उनकी दाक्ति नष्ट हो जाती है। बांद से 
इसीलिए विवाद उपजता है। प्रत्येक मतवाद एक ऐसे समुदाय को जन्म 
देता है, जो दूसरे मतवादियों से मोरचा लेने को उचद्यत हो। ऐसे साम्प्र- 
दायिकता बनती और मजबूत होती है। ये दायरे अपने श्राप में बन्द और 
सेकरे पडकर औरो के प्रति भ्रसहिष्णु हो जाते हे और जीवन के प्रवाह 
झोौर विकास में अवरोधक बनते हे । 

भ्रहिसा की बौद्धिक सज्ञा है अनेकात' । अर्थात्‌ समस्त भाषा सापेक्ष 
है । कथन सब अ्रम॒ुक अपेक्षा से ही सत्य हे । पूर्ण सत्य कोई नहीं है । 
इस पद्धति से कोई मत श्रपने श्राप मे सच या झूठ नही रहता हक 
मत की सत्यता अ्रापेक्षिक, सापवाद श्ौर सहिष्ण हो जाती है ' त्‌ 
की इस तरह पहली शर्त हे, मत मात्र के प्रति सहानुभूति और समभाव । 
उसी को दूसरे शब्दोमें कह सकते हे,व्यक्ति मात्र के प्रति प्रीति श्ौर सदभाव। 
पहले में भ्रहिसा का बौद्धिक पर्याय है, तो दूसरे में हादिक । दोनों भ्रन्यो- 
न्याश्रित है । व्यक्ति के प्रति सहानुभूतिशील होने में श्रनायास ही मत के 
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प्रति सहिष्णु होता समा जाता हैँ। विचारो के प्रति जिसमे कट्टरता है, 
व्यक्तियों के प्रति भी उसमे अ्िकाश राग-ढ्रेप ही रहता है । 

“अ्रंब अहिसा कोई कोरा सिद्धान्त नही है । सिद्धान्त होकर अहिंसा 
स्वय एक मतवाद हो जाती हैँ। भ्रहिसा का वादी दूसरे और वादियो से 
विद्येष भिन्‍न नही रहता । तब अहिसा एक गिरोह के लिए नारा बन 
रहती हूँ | यहाँ तक हो सकता है कि हिंसा के निमित्त ही श्रहिसा का 
जयघोष किया जाय । क्न्तु सस्क्ृति को शब्द से नही, सार से काम 
है । इसी से हमें अहिंसा के उच्चार से ग्धिक आचार की झोर ध्यान 
देना होगा 

गाज की समाज-रचना अ्रहिमा की बुनियाद पर नहीं है । उसमें 
दल है पक्ष हे और विषमता है । भ्रापसी सम्बन्ध कुछ ऐसे आधार पर 
बने हे कि स्नेह कठिन और शोष ण सहज होता है । एक की हानि में 
दूसरे का लाभ है, और एक पक्ष उभरता है तो तभी जब कि दूसरा 
दबता है । इन सम्बन्धों के श्राधार पर जो समाज का ढाचा श्राज खडा 
है, उसमे हम देखते हे कि प्राणशक्ति का बहुत नाश और अ्रपव्यय होता 
है ' अधिकाश आादमियों की सम्भावनाएं व्यर्थ जाती है । एक सफल 
होता हैं तो अने को को असफल बना कर । इस तरह उस एक की सफ़- 
लता स्वय व्यग हो रहती है । ऐसी समाज-व्यवस्था मे जो सभ्यता, सस्क्ृति 
झ्रौर सस्क्रारिता फलती है, वह मानव-जाति को बडी मेहगी पड़ती है । 
इसी मे सन्देह हें कि वह वास्तव में सस्कारिता होती है । निस्सन्देह भ्राज 
सुधराई की कमो नही है। नकासत की एक-से एक बढकर चीजे लीजिये । 
शबतम के वस्त्र । सपने हारे, ऐसी फेती चीजे, सुख-विलास के श्रनेक 
ञ्राविष्कार । श्रामोद-प्रमोद के शभ्रमणित प्रकार | कहा तक गिनिएगा। 
कला-कौशल का भी कम विकास नही है। किताबे बहुत हे और श्रख- 
बार बहुत हे और सिनेमा बहुत हे । इस प्रकार शालीनता और शिष्टता 
और प्राभिजात्य के बैभव क. झराज वपुल्य हैं । बड़े छहरो की फंसी 
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सोसायटी में जाने से पता चलेगा कि रुचि किस बारीकी और रगीनी 
और ऊँचाई तक पहुंची है । 
लेकित क्या उससे सनन्‍्तोष हो ”? डाइग-रूम की भव्यता मनोहर 

और सुखद हा सकती है, लेकिन उस रूम से बाहुर अगर गनन्‍्दगी और 
सडाद फंली हो तो डाइग-रूम का सुख कितने दिन को और किस काम 
का ? क्‍या भला उसमे कोई बन्द हो सकता भी हैँ, या उसमें भूला रह 
सकता है ”? श्ौर जो रह सकता हैं क्‍या वह व्यक्ति ईर्ष्या के योग्य है ? 

समग्रता की दृष्टि से विचार करते हे तो कुछ ऐसा ही भाव मन में 
उठता हैँ । उन मुट्ठी भर लोगो की सुधराई, जो चारो ओर के श्रभाव 
ग्रौर दरिद्रता के बीच म भी श्रपने लिए भोग और बविलास की सामग्री 
जुटा लेते है, क्या बहुत अ्रभिनदन की चीज़ हैं ? क्‍या हम मान ले कि 
वेसी सुधराई में मानवता की सिद्धि है ? नहीं, यह मान लेना कठित 
होता हे । मन कहता है कि सब चमक-दमक और रौनक के बावजूद इस 
सब सम्भ्रात शिष्टता में असलियत उतनी नही है.। पर से जो सुन्दर है, 
भीतर से वही शान्‍्त नही है | सौदयं वह आवेश का है शौर ग्रानद-प्रमोद 
भी, वह मुक्त नहीं हे । मन तक उस आनद का उल्लास नही पहुचा है। 
न शिष्टाचार की मिठास ही भीतर तक पहुची हुई दिखाई देती है । 
व्यवहार की वह शालीनता स्वार्थ पर दबाव पडने पर सहज ही जवाब 
दे जाती है। तब जो श्रत्यन्त सम्भ्रात प्रतोत होता था, उस्ती मे भीतर 
की कर्कंशता और परुषता दिखाई दे जाती है । 

और इसका कारण है। हरेक के पास कुछ अपना स्वत्व है । वह 
स्वत्व पुष्ठ और सुरक्षित है, तब तक व्यक्ति भ्रनायास सज्जन है । लेकित 
झाज की समाज-व्यवस्था में जैसे हरेक को अपने स्वत्व के बारे में हर 
घडी चौकन्‍्ना रहना होता हैं कि कोई उस पर हाथ न डाले । वह अपने 
स्वत्व को चारो ओर से हवा में खुला नही रख सकता । उसे सुरक्षा की 
तरह-तरह की प्राचीरे देनी होती हे । तब कही वह अपने स्वत्व को लेकर 
स्वस्थ हो पाता हैं । श्रदालत और पुलिस, जेल और कानून, इस तरह 
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शक्ति और न्याय की अनेकानेक सस्थाए अपने चारो ओर खडी करके 
उनके घेरे के भीतर वह अपने स्वत्व का प्रदर्शन और उपभोग कर पाता 
है । इतने पर भी उसके मन की शका जैसे उससे दूर नहीं होती है । 
उसके अपने एक स्वत्व के कारण जो अनेक स्वत्वहीन होकर समाज में 
विचर रहे है, उनका खतरा मानो उसे सशक ही रखता है । इस तरह 
उसके उल्लास मे भी सशय का और विलास में व्यथा का मिश्रण 
रहता हूँ । वह समाज जहा प्रत्येक के स्वत्व में आपस में विग्रह है, विरोध 
ओ्रौर <पर्दधा हे, वहा सर्वेत्व का भाव समृद्ध कैसे हो सकता है ? और 
जहाँ पर प्रत्येक का स्वत्व सर्वत्व की समृद्धि मे योगदान नही करता, वहा 
, सस्कृति का समर्थन और स्थिरता कहाँ ” मानता चाहिए कि वह एक 
इमारत है, जो बेबुनियाद है, इससे कभी' भी ढह सकती है। उस इमारत 
में ईंट-से-ईंट जुडी हुई नही है। इससे कौन जानता है कि कब वे ईटें 
आ्रापस में बज न उठेगी । 

आँखों झागे तो महायुद्ध होकर चुका है। उसका उपसहार अश्रब बीत 
रहा हैं। फल बीज से दूसरा नहीं होता । इससे उउ्सहार युद्ध-सहार के 
अनुकूल हो तो क्‍या असम्भव ? पर मानने की इच्छा हे, झोर उसके 
कारण भी हे, कि मानव जातिका भ्रब एक जन्म,एक युग बीता । अब नव 
जन्म होगा | एक नये यूग का आविर्भाव होगा नई भ्राशाएं और नया 
संकल्प लेकर । जी की चिता मे से हम नूतन का निर्माण करेंगे और 
उसका दिन कल नही आज है । 

आज हमको भविष्य के लिए समाज को बूनियाद देनी है। वह 
बुनियाद कि जो अटल और अडिग हो। उस पर ऐसी समाज-रचना खडी 
करनी हैँ कि जिसमे हर व्यक्ति का स्वत्व समाज के सर्वत्व को पुष्ट करे । 
हरेक की तिजता परस्पर अ्रनुकुल हो । हरेक की शक्ति हरेक को समृद्ध 
बनाने में लगे। किसी एक की भी शक्ति का उपयोग दूसरे को व्यर्थ 
करने में न हो पाये | होडाहोड़ मे मानव प्राणो का दुरुपयोग न हां । 
सहयोग और सहोद्यम मे जुटकर उस चैतन्य शक्ति का प्रधिकाधिक 
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सदुपयोग और सुफल हो । यह अ्रहिसक समाज-रचना होगी । इसमें कोई 
रक न होगा, इससे राजा भी न होगा । दीन न होगा, इससे दानी की 
भी आवश्यकता न होगी । 
पर यह काम अ्रहिसा के मन्त्रोच्च।र से नही हो जानेवाला । मह पर 

नही, अहिंसा को कर्म में लाना होगा । तब हमसे अ्रहिसक सस्कृति का 
प्रादुर्भाव होगा । अरहिंसक को में कहँँगा श्रमण ससस्‍्क्ृति। श्रमण श्र्थात्‌ 
श्रम पर आधार रखने वाली । श्रमण नही, वह हरण है । जो श्रम पर 

आ्राभार नही रखती है, वह जरूर फिर हरण पर आधार रखती हूं। उसमे , 
श्रम स्वय किया नही जाता, श्रन्य के श्रम का हरण किया जाता हे.।रंण 

के ग्राधार पर जो सस्क्ृति खडी होगी, वह निश्चय ही श्रपाहिज हूं । वह 
तो दूसरे के कन्धे पर बैठकर चलती है। दूसरे ने श्रपना कन्धा देता और 
'भुकाना बन्द किया कि बेचारी कही की न रह जायगी । तब वह मुह के 

बल आ रहेगी । उससे और कुछ करते न बनेगा । बेशक दूसरे का कन्धा 

बैठने को, या दूसरे का श्रम अपने उपभोग को, मिलते रहने से आराम 

तो खूब हो जाता है। हमारे पैर तब धरती को छते भी नही है और 

हम ऊचे हो जाते है । पावो को जो चलता नही पडता, इससे बुद्धि अच्छी 

चलती है । आसानी से दिमाग श्रास्मानी ऊचाइयो की शोर उठता है। 

उससे स्वभाव में प्रभुता जागती और शील का भी उदय होता है । तब 

बारीक ख्याली भी आती है और कल्पना आदर्श की ओर उड़ान ले 
सकती हे । पर॑ यह भी है कि ये सुभीते छत मे छिन सकते हे और सपन 

घूल में श्रा मिल सकते हे । देर नीचे वाले को यह पहचानने की है कि 

ऊपर वाले की तरह वह भी आदमी है । 

आदमी श्र प्राणियों की तरह नही हैँ । पक्षियों के पद्ध हे श्रौर 

वे उडते है | पशुग्रो को भो प्रकृति ने तरह-तरह की सुविधाएं दे दी हे । 

बनेले जानवरो के बदन मे कस है,नख और दन्त हे,कि शिकार आसानी से 
कर लें । या नही तो सीग और खुर भर पूछ हे । किसी को कुछ पहनने 
की जरूरत नही है । पैदा होते के साथ ही लगभग हर पश्र॒स्वाघीन 
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हुं। पशु का अवसर है कि वह अपने ही को माने झौर अपने ही लिए 
जीये । मनृष्य की वह हालत नही है। एक तरह से वह हीनतर प्राणी हूँ। 
बदन में उसके उतना दम नही । पैने नाखून और दात नहीं। न सीग 
और पूछ । न खाल इतनी मोटी और रूएदार कि सर्दी-गर्मी सह कछे। वह 
बना ही ऐसा है कि केवल अपने बस पर और श्रपने ही लिए नही रह 
सकता । अनायास उसको खाना नहीं मिल जाता | प्रकृति से ज्यो-का-त्यो 
भोजन पा लेने का उसे सुभीता नही है । इस सबके लिए उसे श्रम करना 
पडता हैं। यह श्रम फिर सम्मिलित रूप में होना ज़रूरी है। एक 
अकेले का श्रम कुछ उत्पादन नही कर सकता । आदमी के लिए ज॑से श्रम 
अनिवार्य है, वैसे श्रम भ सहयोग अनिवायें हैँ । भ्रन्यथा इन्सान का जीवन 
झसम्भव है । प्रकृति की झोर से मिली हुई इस लाचारी में से इन्सान में 
जुद्धि और विवेक का जन्म हुआ | इस तरह से इन्सान जगली नही रहा 
सामाजिक बना । 

जगल में हरेक की स्वतन्त्रता सम्पूर्ण हैं । हरेक को हक है कि वह 
हर दूसरे को फाड़ खाय । वहाँ एक के निकट उसका अपनापन ही सत्य 
हैं। परस्परता का वहाँ उदय ही नही है । जीवो जीवस्थ भोजनम्‌--- 
यही वहाँ की सचाई है । पर श्रादमी अपने साथ दूसरे की निजता को भी 
पहचानने के लिए लाचार है । _पर' में स्व! बुद्धि रखने के अभ्यास के 
लिए वह विवद् है । यही से भ्रहिसा का श्रारम्भ है । 

कहने की आवश्यकता नही कि अली बे ' के लिए श्रम अनिवार्य 
है । प्रकृति श्रपने को आदमी के समक्ष उपस्थित करके स्वय छुट जाती 
है । पर प्रकृति की देन ज्यो-की-त्यो आदमी के उपयोग मे नहीं आती । 
अन्त को बटोरना, सुखाना, कूटना, पीसना झ्रावि होता है। भ्रागे और 
अनेक उपचार है | तब कही प्रकृति का अन्न मनुष्य का खाद्य बनता है । 
इसी तरह कपास को कपडे के रूप में लाने तक तरह-तरह के उद्यम उस 
कपास के साथ झ्ादमी को करने पडते हे । अर्थात्‌ श्रादमी के उपयोग में 
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आने वाली प्रत्येक वस्तु सम्मिलित श्रम का फल है । यह सम्मिलितता 
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थदि अखण्ड और स्थिर रहनी है तो जरूरी हूँ कि समाज का कोई सदस्य 
अपने हिस्से के श्रावश्यक श्रम से बचे नही । जो श्रम से स्वयं बचता हूं, 
वह दूसरे शब्दों में अपने हिस्से का श्रम दूसरे के सिर पर लादता हूँ । 
श्रम से बचने की इच्छा ही इस तरह समाज में विषमता और शोषण का 
बीज बोती हैँ । वही से हिंसा के कीठाणु का प्रवेश मानिये | आदहिसा की 
चरितार्थता इस तरह स्पष्ट ही है स्वेच्छित श्रम म। दूसरे के प्रति सहानु- 
भूति की कमी होगी तभो हम स्वय श्रम से बचता चाहेगे। मन दूसरे के 
लिए प्रीति से भरा होगा तब श्रम से श्ररुचि तो हमे होगी ही नही । उल्टे 
लगन होगी कि हमसे जितना श्रम बन सके श्रच्छा । सबके श्रम का फल 
सबको मिले तो इसमें शझ्ला नहीं कि किसी को किसी तरह की कमी न 
रहे । कठिनाई एक श्रोर तो यह होती हे कि सब श्रम नही करते । दूसरी 
क्रोर से यह कि उसका फल हिसांब से नहीं बटता । यही क्यो, यथाथंता 
तो यहाँ तक है कि जो श्रम करते हे, फल उन्ही को नही के बराबर मिलता 
हैं । भौर जो श्रपेक्षाकृत श्रम नही ही करते हे, उन्हे इतना भ्रधिक मिलता 
है कि श्रम करना फिर उनके और उनकी सतति के लिये श्रधम्भव हो जाता 
है । तब श्रम करने की जगह श्रम कराना ही उन्हें अपना हक और पेशा 
जान पडता है। ऐसे समाज की सम्मिलितता भज्ध) हांकर उसम श्रेणों 
श्रौर दल पड जाते हैं । एक दल जो सिर्फ सिर और कन्धे भकुका कर 
मेहनत करना जानता श्रौर उसी को अपना भाग्य मानता हैँ। जा टुकड़ा 
उसके गश्रागे डाल दिया जाय उसो पर वह पेट पालता है। यह वर्ग धारे- 
धीरे पालतू चौपायो की हालत तक पहुँचता जाता हैं। दूसरी तरफ वहु 
दल जो दूगरे की मेहनत के बल पर सिर्फ फुरसत में जीता है । खाली 
दिमाग में, कहते है, शतान बसता है । इस वर्ग के पास रचनात्मक कुछ 
न रहने से खाली दिमाग के सब व्यवसाय इसे लग जाते हे । 

दलों में कटी-फटी समाज तरह-तरह के कुचक्रो का शिकार बनी 
रहती है । श्रम और पूजी के विग्रह का प्रश्न सदा वहाँ उपस्थित रहता 
हैं। कारण, सिक्का श्रम से श्रलग होते पर पूजी बन जाता. है. और--पूजी 
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फिर फुरसत वाह चतुर लोगो का श्रस्त्र बन जाती है। भसल में तो श्रम 
ही घन है। श्रम के फल के विनिमय प्रौर वितरण के सुभीते के लिए सिक्का 
बना है। पर सिक्का जमा करके रखा जा सकता हैं। वह बिग्रडता 
नही, गलता नही । जीवन के उपभोग में आने वाली चीज़ो का यह हाल 
नही है । एक परिमाण श्रौर समय से शगे उन्हे नहीं रखा जा सकता । 
वे पदार्थ छीजते और क्षय होते हे । इसलिए सिक्‍के के संग्रह का लोभ 
उत्पन्त हुआ और वह अपने आप मे धन बनने लगा। आगे जाकर तो 
सिक्के और श्रम में जेसे बेर ही होगया । श्रधिकार-प्राप्त मुट्ठी भर लोगो 
के हाथ में सिक्के की टकसाल हो गई और फंली हुई जनता के हाथ में 
कीरा श्रम रह गया । बीच मे कुछ छुठभइयो की जमात बन खडी हुई, 
जो श्रम को ले-लेकर पूजी के हाथो बेचने का काम करने लगी । ऐसे श्रम 
बिकना श्रौर चुसना आरम्भ होगया ) जहा श्रम क्रय और विक्रय की 
चीज हुई, वहाँ ही मानो श्रम से बचना, यानी फुरसत (7 ॥९€5पा९), 
जीवन का परम इष्ट होगयी । खरीदने वाला सस्ते-से-सस्ता श्रम को 
खरीदना चाहने लगा, और वह वर्ग, जिसके पास श्रम था और उसके 
सिवाय कुछ न था, बेमन और बेबस भाव से उस श्रम को बांजार-भाव 
बेचने के लिए लाचार हुआ | साफ हैँ कि श्रमिक वर्ग की निगाह श्रम 
पर नही, फ्रसत पर है, जैसे कि और सबकी है । 

यह हालत श्रच्छी कैसे कही जा सकती है.। निश्चय ही बिन मेहनत 
झादमी नही चल सकता, और नही जी सकता । यह उसकी विवदत्त, 
नही, कृतार्थता है । यही पुरुषार्थ का धर्म श्राता है । इसी में से मानव की 
सिद्धि है। मानव में मानवता का विकास पुरुषार्थ को किनार। देकर चलने 
की कोशिश से नही सिद्ध होगा | श्रमहीन होकर मनुष्य कमंहीन ओर 
नीतिहीन भां हो जायगा । लेकिन फिर भी हम देखते हे कि उद्यम को 
“नही, फूरसत को लक्ष्य समझा जाता है। जहाँ फुरसत अपने आप में 
लक्ष्य हो वहाँ सस्कृति नही, स्वार्थ ही पनप सकता हैं । 
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श्रमण सस्क्ृति मे इससे उल्टे श्रम ही सार है। वही भ्रसल घन है ॥ 
पूजी श्रम के अतिरिक्त कुछ हैं ही नहीं। श्रम ही वहा श्रसल मूल्य 
(५०]ए८८) है। सिक्का उसका प्रतीक भर है । इसलिए श्रमण-दर्शन 
( सम्यक्‌ दर्शन ) में सच्चा धनिक वह हैँ, जिसके पास सहानभूतिशील 
हृदय भशौर स्वस्थ शरीर है । वही सच्चा धामिक हे। कारण, स्नेह-भाव 
से वह स्वेच्छित श्रम करता है । ऐसा व्यक्ति भ्रकिचन है, कारण उसे 
जोडने की आकाक्षा और भ्रावश्यकता नही है, वह सदा भरपूर है । वह 
भ्रपरिग्रही है, क्योकि वह अपने सम्बन्ध में और भविष्य के सम्बन्ध में 
भी निशशक है। उसमे चिता और सशय की रिक्तता नहीं है कि उद्त 
गढे को भरने के लिए वह परिग्रह बठोरे । 

विलायती एक शब्द है प्रॉलीतारियत ( 7270॥(&74८ ). उसका 
तात्पर्य कुछ ऐसा ही है । जिस वर्ग के पास उसका श्रम ही सब कुछ है । 
वह है प्रालीतारियत । छेकिन श्रमण को उससे बढकर मानना चाहिये । 
ब्रमण में स्नेह अतिरिक्त है । सर्वाहारा में श्रपने बारे में अभाव का भाव 
हो सकता है । अपनी श्रवस्था पर उसमे भ्राक्रेश श्रौर शिकायत हो सकतीः 
है । पूजीपतियो के लिए द्वेष श्रौर घृणा उसमे हो सकती है । श्रमण मे 
इन सब प्रतिक्रियात्मक भावों के लिए श्रवकाश नही । जिनकी स्नेह की 
पूजी लुट गई हैं और शरीर और मन का स्वास्थ्य भी जिन्होंने खो दिया 
है, ऐसे पूजीपति वर्ग के लिए श्रमण के मन मे करुणा है। जिनके पास 
द्रव्य का सञचय और परिग्रह का सग्रह है , श्रमण जानता है कि उनके 
पास भात्म-श्रद्धा का दिवाला है। उनके मन के स्नेह को सशय और 
अविश्वास ने खा डाला हूं । इस तरह वे प्राणी वास्तव में दीन और 
दयनीय हैँ । वे रुण्ण हे श्रोर इलाज के पात्र हे । रोगी पर रोष नही 
करना होगा | सेवा से उनका इलाज होगा । उन्हे समाप्त यदि नही; 
करना है, स्वस्थ करना है तो यह काम स्नेह से हीन होकर कैसे किया 
जा सकेगा । रोग के साथ जिसमें रोगी का नाश होता हो वह चिकित्सा: 
शास्त्र भ्रधूरा है और मिथ्या है। नाश की इच्छा मे ईर्षा का बीज है 
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घनिक की ईर्षा के नीचे धत की चाह दुबकी माननी चांहिये। इ१ 
श्रमण पूजीपति के द्रव्य को और साज-सामान की भ्रनावश्यक अ्तिशेयर्ता 
को छीनना नही चाहता, बल्कि जड पदार्थ के उस भार से उस व्यक्ति 
को मुक्त देखना चाहता है। यहा भाषा का श्रन्तर न माना जाय, वृत्ति 
का ही अन्तर है । यानी श्रमण पूजीपति-वर्ग को ऊपर के ( सरकार के, 
कानून के, शक्ति के ) दबाव से नही, बल्कि भीतर की ( श्रन्त करण 
की, आत्म-जागरण की, स्नेह-प्रसार की) प्रेरणा से उसके रोग से उत्तीर्ण 
भर स्वस्थ करना चाहेगा । धन छिनने से व्यक्ति मे से धन की लालसा 
नहीं छिनती । लोभ श्र सग्रह वृत्ति का बीज उसमे मौजूद रहता ही है 
श्रौर वक्त पाते ही फल उठ सकता है । हृदय-परिवतन न हो तब तक 
कानून का घेरा-पहरा रहने पर भी व्यक्ति की असामाजिक वृत्तियों का 
खतरा बना ही रहता है । 

. समाजवाद भी समाज की इस विषमता का इलाज सुझाता है। वह 
इलाज गणित का है। वह चौकस है और उसमे चूक निकालना मुश्किल 
है। क्‍या अच्छा था कि जीवन गणित के बस होसकता ! १२ वंसा होता 
नही । कभी हुआ नही, कभी हो पायेगा भी नहीं। कारण, मनुष्य पदार्थे 
नही हे, वह व्यक्ति है । पदार्थ के रूप मे उसके साथ व्यवहार करना 
यदि सम्भव भी हो तो भी नही है । वह व्यक्ति है । पदार्थे के रूप में 
उसके साथ व्यवहार करना यदि सम्भव भी हो तो भी अनिष्ट है। हासें- 
पावर ( 72075८-००७८४ ) का १/१० आदमी नही है । आदमी को 
यदि हम वैसा बना देसके तो हिसाब की सचमृच बहुत सुविधा होजाय । 
लेकिन शुभसयोग की बात है कि हिसाब को वेसा सुभीता देना मनुष्य के 
वश का नही है । उस अपने हृढय को बाद देकर वह जी ही नहीं सकता 
जिसकी गहराई में स्नेह का वास है। अत वह सहयोग प्रेम और सेवा 
के बिना भी रह नही सकता । अपनी श्रन्त प्रकृति से वह इस बारे में 
विवश हु । लौट कर पशु बनना उसके लिए सम्भव नहीं । हिलमिल कर 
वह रहेगा, फूलेगा और फलेगा | बीच में कलह भी हो लेगी और लड़ा- 
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इया भी हो बीतेगी । उनको पार करता हुआझा वह अपने हेलमेल को 
बढाता ही जायगा। उसका अन्तस्थ प्रेम शत्रुता से परास्त न होगा । 
वह हारेगा नही भ्रौर बैर की व युद्ध की सब बाधाओ्रों को पार करके ही 
छोडेगा । वह चला चलेगा, बढा चलेगा | यहाँ तक कि मनुष्य-जाति एक 
होगी और सब उसके लिए भाई-भाई होगे । 

यह सपना सुलभ सबको है, पर श्रमण के लिए तो यह उसका नब्रत् 
भी है। उसको सामने रखकर वह श्रपना पग डिगायेगा नहीं। किसी 
तात्कालिक लाभ के लिए अपना ब्रत वह भद्ध नहीं करेगा । सानव- 
जाति के भविष्य को कीमत में देकर कोई सुभीता अपने लिए वह नहीं 
जुटायेगा । राजनेतिक लाभ के लिए सस्कृति की हानि नही होने देगा । 
राष्ट्रीय स्वाधीनता जैसे शब्दों के लिए अहिसा के भ्रुव को वह नही 
खोयेगा । 

श्रम और उसके फल के विभाजन का सवाल श्राज का प्रमुख सवाल 
हैं । सवाल का हल अहिसक यानी श्रमण सस्क्ृति यो सुभावेगी श्रम 
तुम्हारा धर्म हे, फल मे आसक्ति क्यो ?' 

ग्राज की समस्या विकट बनी हुईं ही इस कारण है कि श्रम कोई 
नही चाहता, फल सब चाहते है । मेहनत नही, सब आराम चाहते है । 
लेकिन श्रमण फल की जगह श्रम को ही चाहेगा । वह आराम से बचेगा 
और मेहनत को हाथ में लेगा। वह सब कुछ जो भोग है उसके लिए 
त्याज्य होगा, क्योकि भोग में श्रम-शक्ति का क्षय है। तप ( स्वेच्छित 
अम (अपने हिस्से लेकर) भोग (फलोपभोग) श्रमण दूसरेके लिए छोड 
देगा। ऐसे ही आराम सब वह दूसरे के लिए मानेगा। उस आराम को 
अपने श्रम से पर निमित्त जुटा देना ही वह भ्रपना दायित्व जिम्मे समभेगा। 

गीता में यज्ञ को धर्मं कहा है । बाइबिल की भाषा में उसी को 
“क्रास' कहते हे । उस धर्म को श्रम के स्वेच्छित स्वीकार के आधार पर 
ही श्राज चरितार्थ किया जा सकता है। श्रन्यथा तो हमारे जीवन की 
नीव मे हरण और हिंसा और अ्रधर्म का रहना श्रनिवाय ही है, फिर चाहे 
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उस भवन का ऊपरी भाग कितना भी रम्य, श्राकषंक और लुभावना क्यों 
ते हो । ऊपर की मनोरमता से लुभा कर उस भवन में हम चेन से बेंठे 
रहेंगे तो अपने को धोखा ही देंगे । 

सस्कृति का श्रहिसक आरम्भ और निर्माण ही सम्भव है। अ्रहिसा से 
जहाँ च्यति है, वहाँ विक्ृति है । अहिसक जीवन, अर्थात्‌ सश्रम जीवन, 
अर्थात्‌ फल भोग की ओर से निराग्रही जीवन । श्रमण-धर्म इसी जीवना- 
दर्श को सामने रखता है श्लौर उसी में से मनृष्यता को त्राण मिल 
सकता है । 


; ६ ४ 
बाजार दशन 


एक बार की बात कहता हू । मित्र बाज़ार गये तो थे कोई एक 
मामूली चीज लेने, पर लौटे तो एकदम बहुत-से बंडल पास थे । 

मेने कहा--यह क्‍या ? 

बोले--यह जो साथ थी। 

उनका आशय था कि यह पत्नी की महिमा है । उस महिमा का 
में कायल हू । आदि काल से इस विषय में पति से पत्नी की ही प्रमुखता 
प्रमाणित है। और यह व्यक्तित्व का प्रश्न नही, स्त्रीत्व का प्रश्न हैं। 
स्‍त्री माया न जोडे, तो क्या मे जोड' ? फिर भी सच सच है और वह 
यह कि इस बात में पत्नी की श्रोट ली जाती है | मूल मे एक और तत्त्व 
की महिमा सविशेष है । वह तत्व है मनीबेग, अर्थात्‌ पैसे की गर्मी या 
एनर्जी । 

पैसा पावर है । पर उसके सबूत में आसपास माल-टाल न जमा हो 
तो क्या वह खाक पावर हैं ! पैसे को देखने के लिए बेक-हिसाब देखिये, 
पर माल-असबाब मकांन-कोठी तो श्रनदेखे भी दीखते हे । पैसे की उस 
'पर्चेज्ञिग पावर! के प्रयोग में ही पावर का रस है । 

लेकिन नहीं । लोग सयमी भी होते है । वे फिजूल सामान को फिजूल 
समझते हे। वे पेसा बहाते नही हे और बुद्धिमान होते है। बुद्धि और 
संयमपूर्वक वह पैसे को जोड़ते जाते हे, जोडते जाते है। वह पैसे की' 
पावर को इतना निश्चय समभते हे कि उसके प्रयोग की परीक्ष। उन्हे 
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दरकार नही हैँ । बस खुद पैसे के जुडा होने पर उनका मन गयव॑ से भरा 
फूला रहता है । 

मेने कहा--यह कितना सामान ले आये ! 

मित्र ने सामने मनीबेग फैला दिया, कहा--यह देखिये । सब उड़ 
गया, श्रब जो रेल-टिकट के लिए भी बचा हो ! 

मेने तब तय माना कि और पैसा होता तो और सामान शभ्राता । 
वह सामात ज़रूरत की तरफ देखकर नही श्राया, अपती 'पर्चोज़िग पावर” 
के अनुपात में आया हे । 

लेकिन ठहरिये । इस सिलसिले में एक और भी महत्त्व का तन्‍्व 
है, जिसे नहीं भूलना चाहिये। उसका भी इस करतब में बहुत कुछ 
हाथ है | वह महत्तत्त्व है, बाज़ार । 

मेने कहा--यह इतना कुछ नाहक ले आये ! 

मित्र बोले--कुछ न पूछो | बाज़ार हे कि दौतान का जाल हैं ? 
ऐसा सजा-सजाकर माल रखते हे कि बेहया ही'हो जो न फंसे । 

मेने मन में कहा, ठीक । बाज़ार आमत्रित करता है कि आओ मुझे 
लूटो ओर लूटो । सब भूल जाओ,मुझे देखो । मेरा रूप भर किसके लिए 
है? में तुम्हारे लिए हू । नही कुछ चाहते हो, तो भी देखने में क्या 
हरज है । अजी आओ भी । 

इस आमत्रण में यह खूबी है कि आग्रह नही हैं । झ्राग्रह तिरस्कार 
जगाता हैँ | लेकिन ऊंचे बाज़ार का आंमत्रण मूक होता हे श्लौर उससे 
चाह जगती हैं। चाह मतलब अ्रश्वव। चौक बाज़ार में खडे होकर 
भादमी को लगने लगता है कि उसके अपने पास काफी नहीं है। और 
चाहिये, भर चाहिये । मेरे यहा कितना परिमित हैँ और यहा कितना 
अतुलित है । श्रोह । 

कोई अपने को न जाने तो बाज़ार का यह चौक उसे कामना से 
विकल बना छोड़े । विकल क्यो, पागल । अ्सतोष और तृष्णा श्रौर ईर्षा 
से घायल कर मनष्य को सदा के लिए यह बेकार बना डांल सकता हैं # 
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एक और मित्र की बात हैं। वह दोपहर के पहले के गये-गये 
'जाजार से कही शाम को वापिस आये । झये तो खाली हाथ ! 

मेने पूछा--कहा रहे ? 

बोले--बाजार देखते रहे । 

मेने कहा--बाजार का देखते क्‍या रहे ” 

बोले--क्यो ? बाज़ार -- 

तब मेने कहा--लाये तो कुछ नही ' 

बोले--हां । पर यह समभ न भ्राता था कि न लूँ तो क्या ? सभी 
कुछ तो लेने को जी होता था । कुछ लेने का मतलब था शेष सब कुछ 
को छोड देना । पर में कुछ भी नहीं छोडना चाहता था । इससे में कुछ 
भी नही ले सका । 

मेने कहा--खूब ' 

पर भित्र की बात ठीक थी | झ्गर ठीक पता नही है कि क्‍या 
चाहते हो तो सब और की चाह तुम्हे घेर लेगी । और तब परिणाम त्रास 
ही होगा, गति नही होगी, न कम । 

बाज़ार मे एक जादू है। वह जादू आख की राह काम करता है । 
वह रूप का जादू है । पर जैसे चुम्बक का जादू लोहे पर ही चलता है, 
वैसे ही इस जादू की भी मर्यादा है । जेब भरी हो, और मन खाली हो, 
ऐसी हालत में जादू का असर खूब होता है । जेब खाली पर मन भरा न' 
हो, तो भी जादू चल जायगा । मन खाली है तो बाजार की श्रनेकानेक 
चीज़ो का निमत्रण उस तक पहुच जायगा । कही हुई उस वक्‍त जेब भरी 
तब तो फिर वह मन किसको माननेवाला है ! मालूम होता है यह भी 
लू, वह भी लूँ। सभी सामान ज़रूरी और श्राराम को बढानेवाला मालूम 
होता है । पर यह सब जादू का असर है । जादू की सवारी उतरी कि 
पता चलता हैँ कि फैन्सी चोज़ो की बहुतायत आंराम में मदद नंही देती, 
बल्कि खलल ही डालती है। थोडी देर को स्वाभिमान को जरूर सेक 
मल जाता है। पर इससे अ्रभिमान की गिलटी को और खुराक ही मिलती 
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है। जकड रेशभी डोरी की हो तो रेशम के स्पर्श के मुलायम होने के 
कारण क्‍या वह कम जकड होगी ? 

पर उस जादू की जकड से बचने का एक सीधा-सा उपाय है । वह 
यह कि बाज़ार जाओ तो मन खाली न हो । मन खाली हो, तब बाज़ार 
न जाओ । कहते हे लू मे जाना हो तो पानी पीकर जाना चाहिये । पांनी 
भीतर हो, लू का लूपन व्यर्थ हो जाता है। मन लक्ष्य मे भरा हो तो 
बाजार भी फंला का फैला ही रह जायगा | तब वह घाव बिल्कुल नही 
दे सकेगा, बल्कि कुछ आनन्द ही देगा । तब बाज़ार तुम से कृतार्थ होगा, 
क्योकि तुम कुछ न कुछ सच्चा' लाभ उसे दोगे। बाज़ार की असली 
कृतार्थता है आवश्यकता के समय काम आना । 

यहा एक अन्तर चीन्ह लेना बहुत ज़रूरी है! मन खाली नही रहना 
चाहिए, इसका मतलब यह नही है कि वह मन बंद रहना चाहिये । जो. 
बद हो जायगा, वह शून्य हो जायगा। शून्य होने का अधिकार बस 
परमात्मा का हैँ जो सनातन भाव से सम्पूर्ण हे। शेष सब अ्रपूर्ण है । 
इससे मन बन्द नही रह सकता । सब इच्छाश्रो का निरोध कर लोगे, यह. 
झूठ हे । और अगर 'इच्छानिरोधस्तप.' का ऐसा ही नकारात्मक भर्थ हो 
तो वह तप भूठ है । वेसे तप की राह रेगिस्तान को जाती होगी, मोक्ष 
की राह वह नही है । डाट देकर मन को बन्द कर रखना जडता है । 
लोभ का यह जीतना नही हुँ कि जहाँ लोभ होता है, यानी मन में, वहाँ 
नकार हो । यह तो लोभ का ही जीत है भौर श्रादमी की हार। शभ्राँख 
अपनी फोड डाली, तब लोभनोय के दर्शन से बचे तो क्‍या हुआा ? ऐसे 
क्या लोभ मिट जायगा ? और कौन कहता है कि श्रॉख फूटने पर रूप 
दीखना बन्द हो जायगा ? क्‍या आख बन्द करके ही हम सपने नही लेते 
हुं? श्रीर वे सपने क्या चैन भग नही करते हूँ ? इससे सन को बन्द कर 
डालने की कोशिश तो श्रच्छी नही । वह श्रकारथ है । यह तो हठवाला 
योग है । शायद हृठ ही (हठ है, योग नही हैं। इससे मन कृश भले 
हो जाय और पीला और भ्रशकत ज॑ंसे विद्वानू का ज्ञान । वह मुक्त ऐसे 
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नही होता । इससे वह व्यापक की जगह सकीर्ण और विराद का जगह 
क्षुद्र होता है। इसलिए उसका रोम-रोम मूदकर बद तो मन को करना 
नही चाहिये । वह मन पूर्ण कब है ”? हममें पूृर्णता होती तो परमात्मा से 
अ्रभिन्न हम महाशून्य ही न होते ? श्रपूर्ण हे, इसी से हम है । सच्चा ज्ञान 
सदा इसी श्रपृर्णता के बोध को हम में गहरा करता है । सच्चा कर्म सदा 
सप्रपूर्णती] की स्वीकृति के साथ होता है । अ्रत* उपाय कोई वही' हो 
सकता है जो बलात्‌ मन को रोकने को न कहे, जो मन की भी इसलिए 
सुने क्योकि वह अ्रप्रयोजनीय रूप में हमें नही प्राप्त हुआ है । हा, मन- 
मानेपत की छठ सन को न हो, क्योकि वह अखिल' का श्रग है, खुद कूल 
नही है । 
पडौस में एक महानूभाव रहते हे जिनको लोग भगत जी कहते है । 
चूरन बेचते हे । यह काम करते जाने उन्हे कितने बरस हो गये हे । 
लेकिन किसी एक भी दिन चूरन से उन्होने छ, आ्ाने पैसे से ज्यादे नहीं 
कमाये। चूरन उनका श्रासपास सरनाम हें । और खुद खूब लोकप्रिय 
हैं। कही व्यवसाय का गुर पकड लेते और उस पर चलते तो श्राज 
खशहाल क्या मालामाल होते। क्या कुछ उनके पास न 'होता ! इधर 
दस वर्षों से में देख रहा हु, उनका चूरन हांथों-हाथ जाता है | पर वह 
'न उसे थोक देते हे, न व्यापारियों को बेचते है । पेशगी आर्डर कोई 
नही लेते । बे वक्त पर अपनी चूरन की पेटी लेकर घर से बाहर हुए 
नहीं कि देखते-देखते छ आने की कमाई उनकी हो जाती है। लोग 
उनका चूरन लेने को उत्सुक जो रहते हे । चूरन से भी. अधिक शायद 
वह भगतजी के प्रति अपनी सदभावना का देय देने को उत्सुक रहते हे । 
पर छ. झाने पूरे हुए नही कि भगतजी बाकी च्रन बालकों को भुफ्त बांट 
देते हे । कभी ऐसा नही हुआ है कि कोई उन्हे पच्चीसवा पैसा भी दे 
सके !' कभी चूरन में लापरवाही नही हुई है, ओर कभी रोग होता भी 
मेने उन्हें नही देखा है । 
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प्रौर तो नही, लेकिन इतना मुझे निश्चय मालूम होता हे कि इन 
चूरनवाले भगतजी पर बाजार का जादू नही चल सलता । 

कही श्राप भूल न कर बेठियेगा । इन पक्तियो को लिखनेवाला में 
चूरन तही बेचता हु । जी नही, ऐसी हलकी बात भी न सोचियेगा । 
यह न समभियेगा कि लेख के किसी भी मान्य पाठक से उस चूरनवाले 
को श्रेष्ठ बताने की में हिम्मत कर सकता हू । क्‍या जाने उस भोले भ्रादमी 
को श्रक्षर-ज्ञान तक भी हे या नही । और बडी बाते तो उसे मालूम क्या 
होगी । और हम आप न जाने कितनी बडी-बडी बाते जानते है । इससे 
यह तो हो सकता हैँ कि वह चूरतवाला भगत हम लोगो के सामने एकदम 
नाचीज़ आदमी हो । लेकिन श्राप पाठकों की विद्वान्‌ श्रेणी का सदस्य 
होकर भी में यह स्वीकार करना चाहता हु कि उस श्रपदार्थ प्राणी को 
वह प्राप्त हैं जो हम में से बहुत कम को शायद प्राप्त है। उसपर बाज़ार 
का जादू वार नही कर पाता । माल बिछा रहता है, और उसका मन 
अडिग रहता है। पैसा उसके आगे होकर भीख तक मागता है. कि मुझे 
लो। लेकिन उसके मन में पैसे पर दया नहीं समाती । वह निर्मम व्यक्ति 
पैसे को अपने आहत गव॑ मे बिलखता ही छोड देता है। ऐसे आदमी के 
श्रागे क्या पंसे की व्यज्ु-शक्ति कुछ भी चलती होगी ” क्‍या वह शक्ति 
कुठित रहकर सलज्ज ही न हो जाती होगी ? 

पैसे की व्यज्भू-शक्ति की सुनिये । वह दारुण है। में पैदल चल रहा 
हू कि पास ही धूल उड़ाती निकल गई मोटर। वह क्या निकली मेरे 
कलेजे को कोधती एक कठिन व्यज् की लीक ही आर से पार होगई । 
जैसे किसीने श्राखतों में उगली देकर दिखा दिया हो कि देखो, उसका नाम 
है मोटर, और तुम उससे वंचित हो ! यह मुझे अपनी ऐसी विडम्बना 
मालूम होती है कि बस पूछिये नही । मे सोचने को हो झ्ाता हु कि हाय, 
ये ही मा-बाप रह गये थे जिनके यहा में जन्म लेने को था ! क्‍यों न मे 
मोटरवालो के यहा हुआ! उस व्यज़ू मे इतनी शक्ति है कि ज़रा में मुझे 
अपने सगो के प्रति क्ृतष्न कर सकती हे । 
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लेकिन क्या लोकवैभव की यह व्यज्भ-शक्ति उस चूरनवाले श्रकि- 
चित्कर मनुष्य के आगे चूर-चूर होकर ही नहीं रह जाती ? च्ूर-चूर 
क्यो, कहो पानी-पानी । 

तो वह क्या बल हैं जो इस तीखे व्यज्भ के आगे अजेय ही नहीं 
रहता, बल्कि मानो उस व्यद्भ की क्ररता को ही पिघला देता हें ? 

उस बल को नाम जो दो, पर वह निश्चय उस तल की वस्तु नही 
है जहा पर ससारी वंभव फनता-फूलता है । वह कुछ अपर जाति का 
तत्त्व' है । लोग स्पिरिच्रुअल कहते हे, श्रात्मिक, धामिक, नैतिक कहते 
है । मुझे योग्यता नही कि मे उन शब्दी मे अ्रतर देखू और प्रतिपादन 
करू । मुझे दाब्द से सरोकार नही। में विद्वान नहीं कि शब्दो पर प्रटक्‌ । 
लेकिन इतना तो है कि जहां तृष्णा हैं, बटोर रखने की स्पृहा है, वहा 
उस बल का बीज नही है। बल्कि यदि उसी बल को सच्चा बल म।नकर 
बात की जाय तो कहना होगा कि सचय की तृष्णा और वेभव का चाह 
में व्यक्ति की निबंलता ही प्रमाणित होती है । निर्बंल ही धन की ओर 
भुकता है । वह अ्रबलता है । वह मनुष्य पर धन की और चेतन पर जड़ 
की विजय है । 

एक बार चूरन वाले भगतजी बाज़ार चौक मे दीख गये। मुझे 
देखते ही उन्होने जय जयराम किया | मेने भी जयराम कहा। उनकी 
आंखे बन्द नही थी श्रौर न उस समय वह बाज़ार को किसी भाति कोस 
रहे मालम होते थे। राह में बहुत लाग, बहुत बालक मिले जो भगतजो 
द्वारा पहचाने जाने के इच्छुक थे । भगतजी ने सबको ही हसकर पहचाना । 
सबका अभ्रभिवादन लिया और सबको श्रभिवादन दिया | इससे तनिक भी 
यह नहीं कहा जा सकेगा कि चौक बाजार में होकर उनकी आअ्राखे किसी 
से भी कम खुली थी। लेकिन भौचकके हो रहने की लाचारी उन्हे नही 
थी । व्यवहार में पप्तोपेश उन्हे नहीं था और खोये-से खडे नही वह रह 
जाते थे। भाति-भाति के बढ़या माल से चौक भरा पडा हैं। उस सबके 
प्रति श्रप्नीत्ति इन भगत के मनमे नही हैं । जैसे उस समूचे माल के प्रति 


बाज़ार दर्शन प्र 


भो उनके मन म आशीर्वाद हो सकता है । विद्रोह नही, प्रसन्‍नता ही 
भीतर है, क्योकि कोई रिक्त भीतर नही है। देखता हूँ कि खुली श्रॉख, 
तुष्ट और मग्त, वह चौक बाजार में से चलते चले जाते हे। राह मे बडे-बडे 
फैसीस्टोर पडते है, पर पडे रह जाते है । कही भगत नही रुकते। रुकतेहे 
तो एक छोटी पसारी की दुकान पर रुकते हे। वहाँ दो-चार अपने काम की 
चीज़ ली, और चले श्राते हे। बाज़ार से हठ-पूर्वंक विमुखता उनमे 
नही है; लेकिन श्रगर उन्हे जीरा और काला नमक चाहिये तो सारे चौक 
बाज़ार की सत्ता उनके लिए तभी तक है, तभी तक उपयोगी हे, जब तक 
वहाँ जीरा मिलता है । ज़रूरत भर जीरा वहा से ले लिया कि फिर सारा 
चौक उनके लिए आसानी से नही बराबर हो जाता है। वह जानते हे कि 
जो उन्हे चाहिये वह है जीरा-नंमक । बस इस निश्चित प्रतीति के बल 
पर शेष सब चॉदनी चौक का आमत्रण उन पर व्यर्थ होकर बिखर रहता 
है । चौक की चॉदनी दाएँ-बाएँ भूखी-की-भूखी फंली रह जाती है, 
क्योकि भगत जी को जीरा चाहिये वह तो कोनेवाली पसारीकी दुकान से 
मिल जाता है और वहाँ से सहज भाव में ले लिया गया है । इसके भागे 
आंस-पास अगर चॉदनी बिछी रहती है तो बडी खुशी से बिछी रहे, 
भगतजी उस बेचारी का कल्याण ही चाहते हे । 

यहाँ मुझे ज्ञात होता है कि बाज़ार को सार्थंकता भी वही मनृष्य 
देता है जो जानता है कि वह क्‍या चाहता है। और जो नही जानते 
कि वे क्‍या चाहते है, अपनी पर्चोजिंग पावर' के गये मे अ्रपने पैसे से 
केवल एक विनाशक शक्ति--शैतानी-शक्ति, व्यग की शक्ति ही बाजार 
को देते है । न तो वे बाज़ार से लाभ उठा सकते हे, न उस बाज़ार को 
सच्चा लाभ दे सकते हे । वे लोग बाज़ार का बाज़ारूपन बढाते हैं। 
जिसका मतलब है कि कपट बढाते हे । कपट की बढती का अर्थ परस्पर 
में सदभाव की घटी । इस सद्भाव के हास पर आदमी आपस में भाई- 
भाई और सुहृद और पड़ोसी फिर रह ही नही जाते हे और आपस में 
कोरे गाहक भर बेचक की तरह व्यवहार करते हे । मानो दोनों एक- 
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दूसरे को ठगने की घात में हो । एक की हानि में दूसरे को अपना लाभ 
दीखता है और यह बाज़ार का, बल्कि इतिहास का, सत्य माना जाता हैँ। 
ऐसे बाजार को बीच में लेकर लोगो में आवश्यकताओं का आदान-प्रदान 
नही होता, बल्कि शोषण होने लगता हैं। तब कपट सफल होता है, 
निष्कपट शिकार होता है। ऐसा बाजार मानवता के लिए विडम्बना है। 
और जो ऐसे बाज़ार का पोषण करता है, जो उसका शज्यास्त्र बना हुश्रा 
है, वह अर्थशास्त्र सरासर ओऔधा है । वह मायावी ((7३[7287८) 
शास्त्र है । वह अथं-शास्त्र अ्रनीति-शास्त्र है । 


दान की बात 


दान देने को कहते है। दिये बिना चल नही सकता, जैसे लिये बिना 
नहीं चल सकता । कुछ या कोई अपने में पूरा और बन्द नही है, औरो 
के साथ किसी न किसी तरह के सम्बन्ध में वह जुडा हुआ है। इन 
सम्बन्धो के जरिये वह अपने लिए आपसीपन जुटाता और अपने को और 
अपनी आत्मीयतां को फैलाता है । चेतना का स्वभाव ही यह हैं। शास्त्र- 
कार ने जीव का लक्षण परस्परोपग्रह कहा है । यानी देन-लेन के द्वारा 
आपस में एक-दूसरे के काम आना। 

सॉस हम में जीवन की पहचांन है। उसका आ॥ञाना-जाना रुका कि 
वही मृत्यु । भीतर से वायु लेकर उसे फिर बाहर दे देने को श्वास-प्रदवास 
कहते हे । उस ली हुई हवा का अ्रणू भी हम अपने भीतर रोक रख नही 
सकते । सबकी सब साँस वापस लौटां देनी होती है। इसी क्रिया से 
हमारा जीवन चलता हैँ । श्वास लेकर लौठा न सके, या देकर फिर न 
ले सके तो जीवनी शक्ति समाप्त समभिये । 

दान इस तरह जीव का अनिवायं धर्म हैं। वह सहज धर्म ईं। वह 
उससे श्रलग नही हो सकता। जो जितना धांमिक हो उसे उतना ही 
निःशेषदानी मानिए। कुछ रहता ही नही उसके पास जो वह न दे। अपना 
सर्वस्व वह दिए हुए है । शरीर रखता है, तो भी पर निमित्त । प्राण 
मानो उसमें उसके होकर नहीं, विसजित होकर रहते है । ऐसा व्यक्ति 
यथावद॒यक लेकर यथासाध्य देता हैँ । सच पूछी तो मात्र झ्रावद्यक भी 
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जो लेता है वह ऋण रूप में + उससे वह नम्र बनता है । उस पर उसका 
मन प्रार्थना से भीगा रहता है। तब उसकी सब प्रवृत्तियाँ मानो ऋण- 
मोचन के निमित्त से होतो है । सतत श्रात्मदान ही मानो उसका जीवन 
बनता है । 

सच तो यह कि इसके सिवा दूसरा सभव नही है । वृक्ष के लिए 
क्या यह वाक्य है कि वह अपने पर फल न आने दे ? फूल के लिए सभव 
है कि वह सुरभि को अपने मे रोकले ? वैसे ही मनुष्य के लिए श्रपने 
को रोक रखना या न देना सभव नही है । दे न सकेगा उससे पहले जीना 
ही रुक चुका होगा । वृक्ष फल देता है, फूल सुवास देता है, बादल पानी 
देता है, सूरज धूप देता हँ--यहाँ देने शब्द का प्रयोग औपचारिक ही है। 
असल मे देने के गव॑ को वहाँ कहाँ श्रवकाश ” सब स्वानृरूप वतन में 
नियुक्त हे । उस रूप में वे समष्टि की लीला में सयुक्त है। सब अपनेको 
शेष के प्रति देते हुए जी रहे हे । अपनी निजता को सबकी समस्‍्तता में 
मुक्त करने के प्रयास में ही यह विश्व की यात्रा श्रनन्‍्त काल में से बढी 
चली जा रही है । अखण्ड सत्य ही तो है जो नानात्व में प्रतिफलित हूँ । 
जगत की उन नाना वस्तुझो और व्यक्तियों के मध्य परस्पर आत्मदान 
की यह अनिवायेता ही सृष्टि की मगलमय व्यवस्था है । यही धरम है । 
जगत व्यापार को श्रोर किसी तरह समभना मुश्किल हैं । 

यह जो जगत में निरन्तर सब ओर से नि शेष आत्म दान का समा- 
रोह सम्पन्न हो रहा है, जिसमें कोई अपने को अपने पास रोक रखने में 
स्वतन्त्र नही है, जहाँ सब अपनी अपनी नियति मे जीकर और मर कर 
और फिर-फिर जीकर समष्टि के चिद्विकास में आ्ात्म-योग दे रहे हे-- 
वहाँ दान जैसे शब्द की स्थिति ही कहाँ रह सकती है ” कौन किस को 
क्या दे ? कथा कुछ अपना है जो देने की बात की जा सके । समस्त से 
अलग होकर खण्ड हैँ ही क्या ? श्रत किस से कोई क्या लेगा और किसे 
क्या देगा ” सब भगवान का हैं। उसी में से हे श्रौर उसी में. लीन होने 
'के लिए है । 
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लेकिन फिर भी दान की बात करनी है । आज तो वह एक समस्या 
भी है। समस्या इसलिए कि हम मे श्रहकार हे और श्रासक्तिया हे । 
उनके बीच मे झा पड़ने से चैतन्य का प्रवाह मुक्त नही रहता, जगह- 
जगह वह रुष और घुट जाता हैं। उससे क्लेश और व्याधि और युद्ध 
उपजते हे । उससे आदमियो के बीच में से ही एक राणा बन उठता है, 
तो दूसरा रक हो रहता हैं । उससे आदमी पशु तक बनता देखा जाता है 
कि दिन भर जुए में जुते श्रौर शाम को दाने के लिए तरसे । उससे ऐसी 
अ्रमीरी उपजती हैँ कि जिसे समय बिताने को नए-नए चस्के ईजाद करने 
पडे और दूसरी तरफ ऐसी निपठ गरीबी जिससे मौत अच्छी सम'ी 
जावे | ऐसी विषम समाज मे दान का प्रश्न गभीर प्रदन है । 

गम्भीर है क्योकि सारभूत श्रात्मदान हमे भूल गया है, उसकी जगह 
हिसाबी श्रथे दान रह गया हैं। मन के देने को हम नही गिनते । वह 
हिसांब में जो नही आता । सच पूछो तो बात वही महत्व की है । धर्म 
भन को देखता है, धन को नही । और धन बिना मन के भी दिया जाता 
और दिया जा सकता हैं। ऐसा धन बन्धन न उपजाए तो क्या करे । उससे 
समाज में श्रेणी भेद हो चलता हैं। उससे चैतन्य की हिंसा होती है । 
उससे मनो में राग-ढ्ेष उपजते हे । 

यह ध्यान मे रखना चाहिए कि प्रशत मानवीय होकर ही विचारणीय 
है, केवल श्राथिक और आकिक वह नही है। श्रर्थ के विषम वितरण 
और स्वार्थलिप्त विनिमय के द्वारा मनृष्यता की ही जो हानि होती है वही 
चिन्ता की बात है । प्रइन यही है कि कैसे सुख, शान्ति और सदभाव 
फैले; श्रादमी श्रौर आदमी मे मत्सर की जगह प्रीति और स्वार्थ की 
जगह सेवा पनपे । इस इष्ट की दृष्टि से ही श्र्थ के दात और उसके बठ- 
बारे का सवाल धर्मेंसगत होता है । 

उत्पत्ति सब श्रम से होती है। मनृष्य मे कल्पना और उद्भावता 
है; जगत में रूप उपकरण साधन-सामग्री है। मनुष्य दोनो के योग से 
झ्रावर्यकतानुसार वस्तुशो को उपजाता और बनाता है । मनुष्य की बुद्धि 
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और श्रम के इस फल के विनिमय के सुभीते के लिए सिक्का जनमा ॥ 
सिक्के का स्वतन्त्र मूल्य न था । पर इधर गडबड हो झाई है। सिक्का 
श्रम पर निर्भर रहने के बजाय श्रम सिक्‍के के ताबे हो गया है । मानो 
श्रम नही सिक्का ही धन हो । चुनाचे श्रवस्था यह है कि दुनिया में सब 
आादमियो के लायक खाना कपडा और दूसरी चीज पैदा होने और बनने 
पर भी दुनिया में भूख से मरने वाले और कपडों बिना ठिदुरने वाले 
लोग कम नही हें। सस्क्ृति श्रौर शिक्षा के अभाव को तो बांत क्‍या 
कहिए। आज की ससस्‍्कारिता तो विलास है जो मूठ्ठी भर लोगो को प्राप्त 
है। प्र्थात्‌ धन का वितरण श्रम के अनुसार नही है, वह उस मुद्रा नीति 
के वश में है जो फिर स्वय स्वार्थ-नीति के वश में है। साम्राज्य और 
महा साम्राज्य बन रहे है और लोग तरह-तरह के अ्भावों से लाचार 
होकर उनकी फौजों और नौकरियों मे भुंके जा रहे हे । जो अपरिमित 
साधन सामग्री पसीने के बल मानव जाति उगाती हे वह कुछ हाथो में 
जमा होती और वहा से वह फिर कृपा और दान के रूप म प्राप्त होता 
है । इस तरह दीन बनाने के बाद ही दान सभमव होता है। देन्य में ही 
दान का समर्थन हे । यदि दीनता अच्छी नीति नही हैँ तो दान को भी' 
बढावा नही देना होगा । दैन्य को यदि दूर करना हैं तो दान की सस्था 
को क्रमश, इतना शुद्ध करना होगा कि उसमें दयाभाव के लिए गुज्जा- 
यश न रह जावे । यह उत्तरोत्तर हृदय का ऐसा सहज श्रौर अनिवार्य 
धर्म हो भाये जैसे मेघ का जलदान । आज तो देने वाले कृपाल है और 
लेने वाला प्रार्थी है। दो व्यक्तियो के बीच यह दयालू और दयनीय, 
मालिक और दास का सम्बन्ध कृत्रिम सस्बन्ध हूँ । उससे मनृष्यका गौरव 
नही बढता । उससे उलभन बढती है श्रोर मेल बढता है । इसलिए दान 
को उस धरातल पर पहुँचाना होगा जहाँ देने वाले को श्रपने को दाता 
भानने के दभ से छूटकारा मिले भर लेते वाला भी अपने को उस कारण 
लिम्त श्रनुभव करने की आवश्यकता से बचे । 

यह स्वाभाविक हैँ कि धन श्रतिरेक से प्रभाव की ओर चले । यह 
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अनिवाय॑ है । इस प्रक्रिया को बहुत काल रोका नहीं जा सकता । श्रव 
दृष्ट यह है कि यह क्रिया ऐसे सम्पन्त हो कि दोनो ओर हादिक समता 
और प्रीति की सभावना बढे । 


आज तो हमारे बीच सरकार नाम की सस्था सर्वशक्तिमान और 
सर्वव्यापी है । वह नोट श्रौर सिक्के छापती है। हमारे जीवन का नियमन 
उसके हाथ में हे। धन की कुजी उसके पास हैं और वितरण के साधन 
उसके हाथ है । घनवान उसी की छाया में भ्ौर सरक्षण मे बना जाता 
हैं। इसलिए मुख्यता से दीनता के सवाल का आरोप उस सरकार पर 
आता है। उसके निवारण का उपाय भी बहुत कुछ उसके हाथ है। सरकार 
सचमुच चाहे तो इस बारे में काफी कर सकती है। लेकिन प्रजासे अलग 
होकर सरकार का भ्रस्तित्व भी क्‍या है ” तिस पर आज कल लोक-तन्‍्त्र 
का राज समझा जाता हैं। इसलिए लोक जीवन की भी कम ताकत 
नही माननी चाहिए। इससे लोकमत के नेता और निर्माताओं पर यह 
दायित्व आता है कि दान की सस्था को ऐसा शुद्ध करे कि उससे मानव 
में देन्य की जगह चैतन्य बढे । श्रगर हम ऐसी समाज चाहते हे जिसमें 
हर श्रादमी दूसरे से नफ्रा उठाने के बजाय उसको लाभ पहुँचाने की सोचे, 
और ऐसी अहिसक-समाज रचनामे अपना भाग भी लेना चाहते है, तो दान 
की, क्रय-विक्रयकी कीमत अश्रथवा दूसरी पद्धति से जो श्र्थ इधर से उधर 
होता रहता है, उसे खोलकर समभना होगा। उस पर निगाह रखनी होगी । 
निगाह वह धर्म श्रर्थात्‌ सम्थग्दर्शन की होगी । वह सम्पक्‌-दृष्टि हमे 
बताएगी कि इस धन के श्रमुक यातायात मे कितनी तो अ्रहिसा की सिद्धि 
हां रही है अथवा कितना हिंसामय शोषण हो रहा है । दृष्टि-सम्यक्‌ हो तो 
श्रम ही धन हैं। इस दृष्टि से धन श्रमिक का है । इसलिए जो श्रमिक का 
हैं उस धनका वितरण ऐसा होना चाहिए जिसमे मृद्रा की तुलना में श्रम 
का और श्रमिक का महत्व बढे, श्रममे और श्रमिकमे स्वावलम्बिता आवे, 
और पर-निर्भ रता दूर हो। श्रम म मजूरी के भावकी जगह़ स्वाधीन चेतना 
उत्पन्न हो और इस तरह शारीरिक उत्पादक श्रम मे चैतन्य का भी 
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योग होने लगे । इस प्रकार श्रम के साथ स्वाभिमान का सामजस्य होगा, 
अभिक मनसस्‍्वी बनेगा और मानव समाज श्रन्तरद्भ से स्वस्थ बनना 
झ्रारम्भ होगा । अन्यथा जो धन काम करने वाले को स्वाधीन न रखकर 
अनगत श्रौर परमुखापेक्षी बनाता है उससे सच्चा लाभ नही होता । धन 
का वह दान जिससे कार्यकर्ता में तेजस्विता की हानि हो, इष्ट नहीं है । 
दूसरे शब्दों में धन का वही दान शुभ है जो श्रद्धा पूर्वक किया जाता है । 
उससे कार्यकर्ता को श्रत स्फृर्ति प्राप्त होती हे । नही तो जिस धन से 
कार्यकर्ता की आत्मा दबती हो उससे भला क्‍या भ्रसली लाभ मिलने की 
आशा हो सकती है ! 

ऊपर की इस सब बात में से हम निम्नाकित परिणाम प्राप्त कर 
सकते हेः-.- 

१, दांन हादिक हो । इसमे यह अवकाश न रहेगा कि कोई अपने 
को दाता गिने । 

२. हृदय की विवशता से दिया गया दान तात्कालिक ही हो सकता 
है। श्र्थात्‌ देने की भावना और देने की क्रिया मे अन्तर तब नही हो 
सकता । दान की वसूली का जहाँ प्रश्न उठे वह दान ही नहीं है । 

३ दिये दान को तत्काल अपने से अश्ललग उस व्यक्ति अ्रथवा 
सस्था को सौप देना चाहिए कि जिसके प्रति देने की भावना है । 

४. श्रद्धा का होकर दान हा के साथ नही होगा। भावना की 
स्पष्टता की जा सकती हैं । 

५. कृपा के भाव से दिया गया दान निक्ृष्ट हें। उसमे दोनो ओर 
श्रात्मा की हांनि है । 

६ दान की रकम का यदि ट्रस्ट बनाया जाय तो उचित यह है कि 
देने वाला अपना नाम ट्रस्ठटियो भे न रखे। मैनेजिज्भ ट्रस्टी तो उसे 
बनना ही नही चाहिए । 

७ दान वहाँ देना उचित है जहॉ उसका सीधा उपयोग है। अर्थात्‌ 
जहाँ फिर वह रकम व्याज पर नही लगाई जाने वाली है । 
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८. दर्तें के साथ दिया दान शकित मन का है। उसमे से शछ्ला 
झौर फंलती है । ऐसा दान श्रेष्ठ नही है । 

९ सार्वजनिक कोषो में बडी रकमे दान देने वालो को अधिकारी 
'बुद पर आने से बचना चाहिए। 

१० धन श्रम का प्रतोक है । इसलिए वह श्रमिकों का श्रर्थात्‌ 
काम करने वालो का हो--यह भावना रख कर दान देना चाहिए । 
ग्राशय यह कि दी गई राशि के सड-चालन और उपयोग का दायित्व एवम्‌ 
अधिकार अ्रधिकाधिक कार्यकर्ताश्रो के हाथ श्रांता जावे । 

११ देने वाले की भावना दानी के गुण-स्थान से श्रागे सेवक के 
गृण स्थान तक बढने की होनी चाहिए । सेवा धर्म के लिए दान प्राप्त 
करने वाला सेवक और दान देने वाला दानी, इनमे सेवक का गुण 
स्थान ऊचा है | दानी को उस ओर, यानी पअ्ररिग्रहशीलता की शोर, 
उठने का सदा यत्न रखना चांहिए । 

१२ पैसे में शक्ति है। शक्ति में मद हैँ। मद विष ही ठहरा। 
उसमें स्वतन्त्रता की हानि है। सम्यग्दशंन द्वारा यह पहचान कर घन 
के साथ वर्तन करना चाहिए । ऐसा सम्यक्‌ दृष्टि धन के दान द्वारा 
यश, मान, प्रभुता या और तरह के लोकिक लाभ की चाहना नही रखेगा । 

१३. धन की सच्ची सन्ञा हैं क्रम शक्ति । उससे चीजो के साथ 
आदमी भी खरीदे जा सकते है। कारण, भ्रादमी को चीजे चाहिये । 
उन चीजो का अभाव या महगाई पैदा करके आादमियो को बिक्री के 
बाज़ार में खीच लाया जा सकता और उनका मोल भाव किया जाँ 
सकता हूँ । पैसे की यह शक्षित दानवी शक्ति हे। सच्चा दानी इस 
दानवी शक्ति के उपभोग में दुख और उसके परिहार में सुर मानेगा । 

१४ दान वह जो पैसे में से दानवी शक्ति खीचे श्रौर देवी शक्ति 
उसमें भरे | श्रर्थात्‌ देने वाला दान में प्रायश्चित्त की भावना रकक्‍खे 
और माने कि जो धन उसके पास से जा रहा हैं वह तो उस नारायण 
का ही था आर है, जो दरिद्र का रूप धर कर मानवता की परीक्षा ले 
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रहा हैं। यदि मेने श्रव॒ तक उस दरिद्र नारायण का ही रोकडिया अपने 
को नही माना है तो यह बेईमानी और चोरी की है। इस भावना के 
द्वारा धन में देवी शक्ति डाली जा सकती है । 

१५, अ्रहभावना से दिया गया दांत दीनता और विषमता पोसने' 
झौर बढाने वाला है। धर्म (अ्किचन) भावना से दिया गया दान 


प्रीति भौर सद्भाव बढाएगा । 

१६ मुद्रा-धन का स्रोत सरकारी शक्ति है । धर्म का स्रोत व्यक्ति 
की भावना है । सरकार की ओर से कानून के बल से लाई गई श्राथिक 
झौर सामाजिक समता के वनीचे भाव के वंँषम्य और विकार के बीज 
रहेगे ही । प्रबल से प्रबल कानून बल और शस्त्र बल उस विषमता को 
निर्मल नही कर सकता । इस तरह राजनीतिक प्रयत्त एक विप्लब के 
बाद दूसरे और एक युद्धके बाद दूसरे युद्ध को लाये बिना नहीं रह सकता। 
स्थायी सस्कार के लिये मानव मत का धामिक परिष्कार जरूरी है। 
इसका आ्राशय यह कि सम्पन्न वर्ग स्वेच्छा से नीचे कुके और दलित वर्ग 
का सेवक बने । धामिक दान इसी इष्ट की दृष्टि से है। दूसरी तरह 
का दान राजनीतिक-चक्र को पृष्ट करता हैँ और बन्धन को मज़बूत 
करता है । 

१७ इससे जहाँ तक हो सरकार के तनन्‍्त्र को दान और उसकी 
व्यवस्था के बीच में न लेना ही श्रच्छा हैं। सहयोग समिति या ट्र॒स्टी- 
संघ बनाकर उसकी सुव्यवस्था की जा सकती है। इन समिति और 
सघो को भ्राज दिन सरकार से रजिस्टर्ड कराने में कोई आपत्ति नही है । 

१८ ध्यान रखना होगा कि श्रन्त में किसी भी शस्त्र बलया 
बाह्य बल के बिना मानव जाति को श्रपनी अन्तरज्ध शान्ति और व्यवस्था 
कायम रखने लायक होना है। यह ध्येय अन्तर्यामी भगवान के सिवा 
किसी दूसरे न्‍्यायकर्ता को बीच में लेकर काम चलाने की आदत से पूरा 
न होगा । भ्रर्थात्‌ दान की रकमो या सार्वजनिक कोषो का मुकदमा 
सरकारी श्रदालत में न होकर पड्चायतो मे आना चाहिये । 
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शायद इन परिणामों की अड्ू गणना जरूरत से ज्यादा होगई । बात 
तो मूल में एक ही है । हम में स्वरक्षा की वासना है, तो आ्रात्मदान की 
भावना भी हो । मेरी श्रद्धा है कि व्यक्ति में स्वार्थ से भी गहरी परमार्थ 
का जड है। अन्यथा तो इसी जगत मे, जहाँ सब अपनी दो दिन की 
ज़िन्दगानी से और उसके रोग-भोग से चिपटे दोखते हे, उन महापुरुषों 
के चरित का क्या श्रर्थ है कि जो स्वेच्छा से मृत्यु को स्वीकारते हे भौर 
जीवन को तिल-तिल होमते हे ” क्‍या वे हमारे ही अन्‍्तर्भत सत्य को 
हमारे ही आगे प्रगट नही कर जाते ” नहीं तो कोई कारण न था कि 
उन तपोधन हुतात्माओ्रो को हम भूल न जाते। में मानता हूँ कि कही 
निछावबर कर डालने के लिए ही हम इस जीवन का रक्षण और पोषण 
करते है । ग्रीति-प्रेरित यह आत्मापंण ही हमारे समूचे श्रात्म-सग्रह की 
सार्थकता है। उसी भाति निःकाक्षित दान में ही समस्त श्रर्जन की सार्थकता 
हैं। दान नही तो अर्जंन क्या, चोरी ही न है ? अर्जेन तो एक सिथ्याचार 
है, दान ही यत्किचित्‌ उसकी सत्यता प्रदान करता है । श्रात्म-साधक के 
लिए इसी से पमपरिग्रह धर्म बताया हैं । जो जितना आत्म को पाता 
चलता है उतना ही वह पदार्थ से उत्तीर्ण होता और उस पदार्थ को 
छोडता चलता है । पर में से छूटे बिना स्व की उपलब्धि कहाँ ? इससे” 
जो वाह्मय में दान है, वह तो भीतर में लाभ हैँ । सच ही सम्पूर्ण झात्म- 
लाभ का उपाय निदशेष श्रात्मदान के सिवा दूसरा भौर हे ही क्‍या ? 
सब प्रकार के दानो में इस आत्म-दान की जिस श्रश में सिद्धि होती हो 
गसल में वहॉ उतना ही सार मानना चोहिये। 


कै फ् 
$ ०» ७९ 


दीन की बात 


उस दिन एक तीथ्थ पर देखा कि सडक के दोनो श्रोर पात के पात 
'भिखारी बंठे हे । उनमे बालक हे, बढे हे, स्त्रिया है। कुछ श्रपज्भ हे, 
ज्यादा रोगी हे, सभी दीन हें । 

अधिक तीर्थो की यांत्रा का लाभ मुझे नही मिला है । इससे ऐसा 
दृश्य सामने पाने का मेरे लिए यह पहला मौका था। उन भिखमगो की 
तादाद थोडी नही थी । उस वक्‍त तो ऐसा मालूम हुआ जैसे उनकी 
गिनती का अ्रन्त ही नहीं है । मील सवा-मील चलते चले जाइये राह के 
दोनो किनारे उन्हीं उनसे भरे थे । 

एक बार तो उनके सामने होकर मन बैठने लगा। आगे बढ़ा नही 
जाता था । जी हुआ कि चलो लौट चलो । उन आदमियों की पुकार 
ऐसी थी कि बस | आदमो ने कुछ श्रादभियत होनी चाहिए, कुछ इज्जत 
का भी खयाल चाहिए । पर इज्जत का खयांल या आदमियत का सवाल 
जैसे उन्हे छू भी न गया हो । मानो कोई काम नही जो आपसे पैसा पाने 
के लिए वे नही कर सके । मनृष्यता का यह रूप सहना भला किसके लिए 
आसान है । में जानता हूँ कि यह खुद उनके लिए भी श्रासान नही है । 

औरो की क्या कहू ? मेने तो तब एक काम किया । कठोरता से 
अपनी श्राखो को नीचा कर लिया। इधर-उधर देखू ही क्यो, जब देखना 
दूभर होता है । पर पलक के श्रोझल करने से क्या सचाई को श्रोट मे डाला 
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जा सकता है ? इससे सच पूछो तो, इस तरह मेने श्रपनी मान की ही 
रक्षा की । 

उस सद्भूठ के समय सोभाग्य से मुझे श्रपने से एक सात्वनां प्राप्त हो 
सकी । वह यह कि उस वक्‍त में भी पैसे का स्वामी नही था । ( शायद 
इसी कारण हो कि ) तब श्राख नीची करने पर एक बात श्रत्यन्त सत्य 
के रूप में मेरे भीतर स्पष्ट हो उठी । वह बात यह कि खुद पैसे वाला 
होना भिखारी के भिखारीपन में सहायी होना है । धनवान होना निर्षन 
का व्यड्र करना है। और कि यदि सचमुच हम दीन के प्रति प्रेम से 
खिचकर सेवा-सहायता करना चाहते हे तो उसकी दिशा यही हो सकती 
है कि हम और वह बराबरी पर आकर मिले। पर क्योकि सब दीन 
घनिक नही बन सकते, यानी में सबको धनिक नहीं बना सकता, इससे 
बराबरी का एक ही मार्ग रह जाता है । वह मार्ग यह कि में स्वयं 
स्वेच्छा-पूर्वक दीन बन चलूं । 

जान पडता है कि इस अनुभूति के सहारे मत्र की टिकाकर उस 
सडक चले चलना उस समय मेरे बस का हो सका, नही तो' * “*** 

लेकिन हजारो स्त्री-पुरुष भी रोज इस सडक पर आाते-जाते हे । 
तभी तो जाने कहा-कहा के भिखारी यहा श्रा जमा हुए हैं। उत शत- 
सहस्र नर-तारियों के मन की हालत मे नही जानता । अधिकाश उनमे 
तीथ॑-यात्री पुण्यार्थी होते है । दूर देश से कष्ट उठाकर भक्ति-भाव से 
भरे वे आते शौर कुछ अतिरिक्त कष्ट उठाकर तीर्थ-दर्शन करके फिर 
अपने दूर देश चले जाते हें । इन हाथ फैलाए बैठे कद्भालो को राह में 
वे दान भी करते जाते हे । अन्न देते हे, वस्त्र देते हे, पाई-घेला-पैसा देते 
हैं। वे कोमल चित्त के लोग दया से द्रवित होकर दान-पुण्य द्वारा अपना 
और दीनो का, दोनो का भला करते हे । 

मुझे इस दया के विपक्ष में कुछ कहना नही है । जो दया कर सकता 
है उसे दया करनी चाहिए । लेकिन यह बात मेरे मन मे जरूर उठती है 
कि श्रपने को दयावान की जगह पर पाना और इस तरह दूसरे को दय- 
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नीय स्थिति में डालना क्या उचित है ? क्‍या इससे हालत कुछ सुधरती 
हैं ? क्या यो विषमता बढती ही नही है ” क्या इससे बखेडा थोडा भी 
निपटता है ? क्‍या इससे भिखारी से उसका भिखार-पन तनिक भी उत्तर 
कर दूर होता है ? क्‍या ऐसी दया अपने दायित्व से बचने का ही एक 
जतन नही हैँ ”? यह दया आत्म-विसर्जन के विरोध में आत्म-सरक्षण का 
ही एक ढंग नही है ” क्या आत्म-गलानि को इस बहाने हम टाल ही नही 
जाते हे ” एक मृदठी नाज या उतरा कपडा या ताम्बे का पैसा देकर 
क्या अ्रपने मान को ही दुरुस्त रखने की कोशिश हम नहीं करते है 

दया गलत नही है । लेकिन विचारवान के लिए क्या वह दया काफी 
हो सकती है ? 

पर यहाँ हम सावधान रहे । दया में कुछ देना ही होता है । चाहे 
स्थूल हो, या सूक्ष्म, दया में त्याग अ्रनिवाय है । त्याग से बचने के लिए 
दया से बचना पाप है। तके-वितकक करके जो त्याग-रूप कत्तंव्य से ही 
छुट्टी पा लेता है, मुभे इसमे सन्देह हैं कि वह कोई ठीक काम करता हैं । 
सन्देह है कि ऐसा तके-वितक घोरतर आत्म-प्रवचन नही है ” में 
स्वीकार करूँ कि जो त्याग से बचा हैं, वह अवश्य प्रवचक हे । 

तके के सहारे त्याग से बचा जा सकता हैं, बचा जाता हैँ । वंसा 
तके विनाशकारी है। किन्तु देख यह भी पडता हूँ कि दया-भावना भी 
उस त्याग धर्म से छुटकारा पाने के काम में श्राती हैं । पैसा था कपड़ा 
या ताज देकर जैसे हम खुद श्रपने को देने के धर्म से बच जाते है; ऐसा 
'त्याग गहरे स्वार्थ-त्याग से हमे बचा देता है और एक तात्कालिक चैन 
हमें पहुँचा देता है ! 

सवाल होगा कि तो क्‍्यां फिर दीन की खातिर स्वयं दीन बनना 
हांगा ” इस तरह क्‍या दीन की दीनता दूर हो जायगी ? 

कहा जायगा कि हम खुद धनिक होकर निर्धन में जो एक डाह और 
देष ओर स्पर्द्धा की भावना जगाते हे, उससे यदि निर्धन व्यक्ति चाहे 
तो उसका भला ही हो सकता हैँ । इस प्रकार उसमें अपनी हालत से 
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असन्‍्तोष जागता है, बेचेनी पैदा होती हैं। आशा का जा सकती है कि 
ऐसे ही चैतन्य उसमें चेत जायगा और कत्तु त्व और कर्मण्यता भी प्रकट 
हो जायगी । जो नीचे है, गिरा हुआ है, उसके लिए खुद गिर जाना 
ग़लत होगा । सही यही होगा कि हम बराबर ऊँचे ही चढते जाँय जिससे 
कि निम्न की निम्नता उसे और भी चुभने लग्रे औौर वह भी उठने का 
जतन करने लगे । बराबरी हो तो ऊँचाई पर होनी चाहिए न । में 
घनाढय हूँ भर बराबरी हुई रखी है अगर निर्धन भी मेरे जेसा बन 
जाय । पर श्रगर में उसे अभी बराबरी का दर्जा दू तो कया यह उसकी 
निर्धनता को उचित ही स्वीकार कर लेना न होगा ? इस दृष्टि से धनिक 
होकर में प्रपने को कुका नही सकता ओर खुद निर्धन के हक में म॒झे 
उसके बराबरी के दावे को नही सुनना चाहिए । है ह 

इस प्रकार की दलील से घनाढय के और अधिक धन सग्रह करने 
की धुन का समर्थन किया जा सकता है और निर्धनो को हिकारत की 
नज़र से देखा जा सकता है । तिस पर समझा जा सकता हे कि वह 
हिकारत की नजर निर्धन को उन्नत होने की प्रेरणा देगी । 

लेकिन मेरे चित्त को ऊपर का तक नही छूता । मुझे वह श्रान्त 
मालूम होता है। उसकी जड़ मे मुझे खुदी और खुदगर्ज़ी दुबकी हुई 
मालूम होती है । 

समता के दो प्रकार कहे जा सकते है । एक यह कि में मान्‌ कि 
मुझ से बडा कोई नही है। बडे-से-बडे के मे बराबर हूँ । भौर भो हठात्‌ 
मुझे अपने से बड़ा दीखता हो, ऑलोचना से टॉग पकड कर उसे श्रपने 
बराबर खीचने की कोशिश करूँ । यह एक प्रकार है । 

दूसरा प्रकार है कि में अपने से छोदा किसी को न मानू। जो अपने 
को छोटा मानता है, उससे इस प्रकार व्यवहार करूँ कि वह अपने छुट- 
पन को भूल जाय । सब का मान करूँ | आलोचना करूँ तो श्रपती ही, 
या दूसरे की तो प्रेम-बशात, और छोटे से भी छोटा श्रपने को मानने को 
तैयार रहूँ । 


९६ जड को बात 


पहला बताता है कि में किसीको बडा न मान । दूसरा सुभाताहँ कि 
में किसी को छोटा न समभूँ। 

मेरा विश्वास हैं कि पहले ढंग से बराबरी नहीं बढेगी, बढा-बढी 
बढेगी और विषमता बढेगी । और सच्ची समता यदि समाज में थोडी- 
बहुत कभी कायम भी होगी तो वह दूसरी ही पद्धित को अ्रगीकार करने 
से होग॥, अन्यथा नही । 

में इस चाह को गलत मानता हूँ कि में धनवान बने । प्ुभे कोई 
हक ऐसी इच्छा रखने का नही हैं । ऐसी तृष्णा असामाजिक है, यानी 
सामाजिक अपराध है । इसमे ज़रूरी तौर पर यह शामिल है कि में दूसरे 
को निर्धन देखना चाहता हूँ । धनवान होने में स्वाद तभी तक है जब 
तक कि पड़ौस में कोई निर्धन भी है । /अ्रगर मुर्क उस स्वाद का लोभ 
है, वह रस मुझे भ्रच्छा लगता है, तो यह बात भूठ हैँ कि मुझे दीन की 
दीनता बूरी लगती है । दोन के देन्य मे मुझे जब तक अ्न्दरूनी तृप्ति है, 
तभी तक स्वय धनवान होने की तृष्णा मुभमे हो सकती है| में मानता 
हैँ कि वैसी तृष्णा में अहकार का सेवन है । और अह॒कार को चेन तभी 
मिलता हे जब दूसरा अ्रपने से नीचा मालूम होता है। 

व्यवहार में देखे कि धनवान का क्या श्रर्थ होत। है । चारो ओर 
भौपडियां हो और उनके बीच मेरा मकान पक्‍की ईटो का बना हो तो 
में श्रपने को धनवान लगूँगा। मुर्के उस मकान का मालिक होने पर गवं 
होगा । वही मकान यदि शहर में है, जिसके भ्रासन्पास आलीशान हवे- 
लिया है, तो वही मुझे अपनी दीनता का प्रमाण भालूम होगा और मे उस 
पर लज्जित दीखूेगा । इससे धनवान होने की इच्छा में ही गर्भित हे कि 
कोई दीन भा हो । हम धनवान होना चाहते हे, यानी हम दीन को दीन- 
तर बना देना चाहते हे । 

इसलिए जो नीति तुम्हे भर हमे सासारिक सम्पन्नता के रास्ते पर 
आगे-से-प्रागे बढने की ओर उकसाती है, वह नीति गरीबी के हक की 
नही हैं । वह उनका भला नहीं चाहती । सच पूछा जाय तो उस नीति 
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के पेट मे नीयंत॑ स्वार्थ की हैं। उस नीयत का मूंह बाहर न दीखता हो, 
पेट में छिपी उसकी जड है ज़रूर । 

उसके विरोध में जो नीति सब के भछे का दांवा करना चाहती है; 
खास तौर से गरीबो का, यानी हर देश श्रौर हर काल के बहुसरूयक वर्ग 
का, नला करना चाहती है वह दुनिया की तृष्ण और सचय के लोभ पर 
खड़ी नही हो सकती । सावंजनिक हितकर्म की नीति धन नहीं, मन 
चाहेगी । वह अमीर बनने को बडा बनना नहीं मान सकती । वह पैसे 
पर आश्रित सम्बन्धो को बढावा नहीं दे सकती । 

श्रगर समाज एक है तो दीन की दीनता के दोष से हम अपने को 
अछूता नही मान सकते । झगर दीनता के कारण उस आदमी में मनुष्यता 
तक नही रह गई हे,वह जानवर और अपराधी बनता जा रहा है,तो याद 
रखना चाहिए कि हम अपनी श्रमीरी निष्कियता से उसमें मदद दे रहे 
हैं । अपनी श्राराम-देह स्थिति से चिपट कर हम उसकी तकलीफ को 
कायम बना रहे हें। उसका मनुष्यता पर से विश्वास उठता जा रहा 
है तो क्या इसलिए नही कि हम लोग उसका विश्वास करने को तैयार 
नही होते ” समाज-मान्य हम लोग उससे बन्धु-भाव से व्यवहार करने 
को तैयार नही हे तो वह क्यो न समाजद्रोही हो । क्या हम उसे इस 
प्रकार ल।ाचार ही नही करते कि वह मानवता का द्वेषी बन आये ? 

ग्राशय यह नही कि व्यक्ति के दु ख का दोष में व्यक्ति पर से ठाल 
कर एकदम समाज पर डाल देना चाहता हु। व्यक्ति अपने दुख के सम्बन्ध 
में निर्दोष तो हो ही नही सकता । कर्म-फल का धिद्धान्त अ्रटठल है और 
बह सर्वथा वेज्ञानिक हैं । पर वह बात व्यक्ति पर समाप्त होकर क्या 
चुक जाती है ? व्यक्ति का दुख समाज के लिए घुन है । इसलिए दुखी 
व्यक्ति के दुख का सवाल हमारा, तुम्हारा यानी उन लोगो का सवाल 
भी है, बल्कि उनका प्रमुखता से है, जो अपेक्षाकृत समाज मे सुख- 
चेन से हे । 
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दीन की बात करते समय हमको याद रखना चाहिए कि वह द्रव्य 
का अभाव नही है जो उसको और हमको कष्ट देता है। इस हेतु से जो 
उसमे धीमे-धीमे मनृष्यता का ही श्रभाव होने लगता है, वही सोच और 
ग्लानि और परिताप का कारण बनता हैं। सब काल और सब देशो में 
ऐसे पुरुष हो गये हे जिन्होंने पास धन नहीं लिया पर जो उसी कारण 
महामान्य समझे गये । अश्रत गरीबों की गरीबी का सवाल एकदम आर्थिक 
है यह नही मानना चाहिए | सिर्फ घन का न होना दरिद्र का लक्षण नही 
हैं। उसका सहारा छेकर जो बेबसी और झ्ोछाई की भावना आदमी में 
समा जाती है, श्रसली रोग तो वह है । और इस लिहाज से दारिद्रथय का 
प्रश्न नैतिक प्रदन हैं। बेशक पहली श्रावरयकता है कि उसको खाने 
को भ्रनाज मिले, पहनने को कपडा । लेकिन सीधा दान में नाज-कपडा 
देकर क्या उसमें मानवोचित आ॥ात्म-सन्मान पेदा होने की सम्भावना को 
हम बढाते हे ” वह आत्म-सम्मान अर्थदान से उसमें पैदा न होगा | वह 
तो आत्मदान से ही उसमे जागेगा । हर हालत मे जब हम उसकी इन्सान 
की हैसियत गानने को तैयार होगे, उसके साथ उसी इज्जत से पेश 
आवेगे, तभी वह अपने को इन्सान समभझेगा, और बनना शुरू करेगा। 
उससे पहले भीख में और दान में बहुतसा माल पाकर भी वह समाज 
के लिए खतरा और दूषण ही बमा रहेगा । 

तो बुनियाद मे समस्या यदि नैतिक है तो उसका सुलभाव नीति-धन 
से होगा, स्थल-धन से नही हो सकेगा । तीति का धत क्‍या ? वह घन 
है प्रीति की वेदता | वैसी शुद्ध नेतिक भावना, यानी वेदना, को साथ 
लेंकर ही उस समस्या के समाधान की ओर बढा जा सकेगा। नहीं तो 
जो तबियत धन की कमती-बढती से आदमी-श्रादमी में भेद करती है, जो 
निर्धन को नीच और धनवान को उसी कारण ऊँच गिनने की आदी है, 
उस तबियत के साथ दीन दुखी के सवाल को छूना भी उचित नही हैँ । 
उससे उलभन झौर बढकर रह जायगी । उससे विषमता कुछ उभरेगी 
ही । समस्या को खोलने के अधिकार के लिए वह॒मनोवृत्ति चाहिए जो 
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घन से इन्सान को नहीं तोौलती और जो अपने से निम्न किसी को मानने 
को तैयार नही है । समस्या हल होगी तो उस मन के धनी द्वारा जो 
दरिद्व में दरिद्रनारायण की कल्पना कर सकता है, जो दरिद्र की सेवा 
प्रायश्चित्त और भ्रात्मशुद्धि के रूप मे करने को विवश है । जो बैसी 
सेवा को उपकार या अहसान गिनता है, वह कृपया अपने उपकार को 
लेकर दूर ही रहे । उसके प्रति दीन की भावनाये यदि भीतर से देखी 
जाय तो जान पडेगा कि वे कतज्ञता या आभार की नहीं है, पर बहुत- 
कुछ गुस्से की- हे । मानो लिहाज से रुका न रह जाय तो वह कह ही 
बैठे कि तुम हो कौन उपकार का दम भरने वाले | सब तरह का कुकर्म 
करके पहले तो घर भर बंठे हो, अभ्रब उनमे से दो पैसे दिखाकर धर्म 
करने चले हो ! यह पेसा तुम्हारा हुप्ना कैसे ? दूसरों को सुखा और 
सताकर तुमने यह कमाया है। इसी पर अभ्रहसान तुम्हारा माने और हम 
जो मेहनत करते हे ” जाओ, बस श्रपनी सूरत दूर के जाभ्रो। नही 
तो ५ 

मुझे बहुत सन्देह है कि श्रगर हादिक स्नेह से नही बल्कि थोडी-भी 
कृपा-भावनां के साथ हम गरीब के दु ख॒ को छूने चले हे, फिर कितना 
ही प्रोग्राम (कार्यक्रम) हमारा उस दुख को दूर करने का ही, हम उसमे 
वही उद्धत श्रावेश की मनोदशा उत्पन्न करने के निमित्त होगे। इस 
तरह की क्ृपा-भावना अनैतिक है । सच्ची नांति की ताकीद तो यह हैं 
कि हम अपने को दीन का भी बन्दा और सेवक माने। माने ही नहीं 
बल्कि सच्चे मन से वेसा बनने का;उद्योग करे। दरिद्र की सेवा का श्रवसर 
पाकर हम अपने ऊपर उसका उपकार मानने को तैयार हो | दारिद्रथ 
मिठाना हमे अपने ही मन का दोष मिटाने जेसा मालूम हो । अगर यह 
मनोवृत्ति नही है तो में कहता हु कि दीन की दशा से कोई सुधार नही 
किया जा सकता है। दीनावासो,अनाथालयो और अश्रन्न-क्षेत्रो से हानि अची 
नही हैँ बढी ही है। सवाल को आर्थिक और सिर्फ श्राथिक समभे जाने को 
ही सुधारना होगा । रूप उसका आशिक हो,पर मूल में अर्थ पहुच गया हूं 
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तो श्रनर्थ है। मूल मे तो हार्दिक बेदना ही हो सकता है। वेदना 
यानी विसर्जत और त्याग । और जहा मूल में वह नही है, वहां तमाम 
आथिक योजनाए विफल हे । विफल ही नही, बल्कि वे दुष्फल भ्रागे ला 
सकती है । यह बात आजकल इसलिए भी कहना श्रावश्यक होगया है 
कि विज्ञान के नाम पर अथे को मलाधार माना जाने लगा है श्र विचार 
मात्र को श्राथिक चाहा जाता है। लोग हे जो आदमी की कुजी अर्थ मे 
देखते है । वे विश्वास दिलाना चाहते हे कि जो कुछ होता है, भ्र्थ-प्रयोजन 
को सामने लेकर होता है। कि स्वार्थ ही मनृष्य की प्रेरणा है। लेकिन 
वे नही जानते, वे सही नही है। अगर यही सही होता तो सब सवाल 
समाप्त थे । तब किसी को किसी से क्यो गरज होती । लेकिन ऐसा न हो 
सकेगा । एक का सबसे नाता हूँ श्रौर अगर दूसरे का दु ख उसे नही छूता 
तो वह आदमी नही है, जड़ है | में जड नही हू, श्रगर इसका प्रमाण 
है तो यही कि में दूसरे के दुख में दुखी हो सकता हू, मुझमे सवेदन है । 
झ्लौर अगर यह सच है तो मनुष्य वह सच्चा और वह ऊचा और वह 
श्रेष्ठ है जो अधिक-से-अधिक दुख को भ्पना सकता है यानी उसके लिए 
भ्रपना अधिक-से-अधिक उत्सग्गं कर सकता है, जो निरन्तर सबके लिए. 
होम होता रहता है । 

मुझे दीखता है कि उसी ओर चलना सच्चा उपाय है। नही तो 
दु.ख के सवाल की कोई भर पकड़ नही है । 


:६५ 
सीमित स्वधर्म और असीम आदशे 


श्राज में कुछ बे-स्वाद बात श्रापको कहना चाहता हूँ । स्वाद भोग 
में होता है | धर्म में त्याग होता है । धर्म की बात गर्म नही होनी 
चाहिए | गर्मागर्मी श्रच्छी लगो करती है । कहा है “धर्मस्य तत्व निहित 
गृहायाम्‌” | वह गुफा है हृदय । हृदय की रीति उलटी है । ठडी-घीमी 
बात वहाँ पहुँच जाती है । गम॑-तेज बात रास्ते में इन्द्रिय-विषयों को 
चहका कर उस चक्कर में रह जाती है । उत्तेजना उससे होती हैँ कि 
फिर थकांन-सी भी हो श्राती है । भोग के स्वाद में यही तो है-भ्रागे रस, 
पीछे विष । पर धर्म यदि सामने से रूखा है तो फल उसका ही मीठा होता 
है। ध्राज पर्यूंषण के दिन जोर की वाणी और प्रखर तक से आपकी चित्त- 
बृति को में मथ डालना नही चाहता । वह मेरा वश भी नही है। देखते 
ही है आप कि में कैसा निबल हूँ । कोई आग-सी लहक आप में जाग 
उठे, ऐसा काम में नही करूँगा । श्राग चाहिए, पर ठडी श्राग चाहिए । 
झ्राध्यात्मिक सुलग वही है । भीतर सच्ची जिज्ञासा जगी कि फिर बुभती 
नही । पर उसमें दूसरा कोई नही जलता है, हमारे विकार ही जलते 
है । श्रभी उस दिन दाद की बीमारी के बारे मे पढ रहा था । दांद को 
जितना खुजाओो उतना मजा श्राता है। अश्रसल में उसके छोटे-छोटे कीडे _ 
बदन पर फैले होते हे । खूब खुजा कर श्रपना लह हम उन्हे पिलाते है। 
उस मज़े का मतलब उन कीडों का मज़ा है । अपना खून उन्हे पिलाते 
और रस मानते हे । श्रापस के विवाद श्रौर वितडा से जो मज़ा श्रक्सर 


१०२ जड की बात 


आया करता है, वह भी इसी किस्म का हैं । उसमें हम श्रपना खून पीते 
शौर मज़ा मानते हे । 

ग्रांज के परचे मे श्रापने देखा कि मेरा विषय हैँ सीमित स्वधर्म 
और प्रसीम झ्रादर्श! । विषय वह व्लिष्ट मालूम होता हैं। उसका दोषी 
में हैं। मेने ही वह विषय दिया । पर सुनने में वह क्लिष्ट हो, श्राप 
देखेगे कि हमारे और आपके वह नित्य-प्रति के काम का हैँ । दूर की 
पहुँच मेरी नही है । मेरा दुर्भाग्य कि में विद्वान नहीं हूँ | पर श्राज तो 
में उसे सदभाग्य मानता हूँ । गीता की अहिंसा में श्रोर महावीर की 
अहिंसा में और वृद्ध की अहिसा में श्रोर गाँधी की भ्रहिसा में क्‍या तार- 
तम्य भौर क्या उनमे सूक्ष्म भेद हैं ? यह विषय मृझ जंसे अ्रबोध की 
पात्रता से बाहर है । यह मेरा सौभाग्य नही तो क्‍या है ? नहीं तो इस 
सृक्ष्म-चर्चा मे गिर कर मुझे क्‍या कभी उसका किनारा मिलता ? 
इससे में कृतज्ञ हे कि जितनी बुद्धि मुझे मिली है उससे भ्रागे बढने की 
तबियत होने का सामान मुझे नही मिला है । श्रपने से दूर जाकर में 
कुछ नहीं पकड पाता । जिसकी प्रतिध्वनि मेरे भीतर नही है, ऐसा कुछ 
तत्व हो तो उसकी उधेड़ बुन में में किस आंधार पर पड जाऊं ? 

विषय के दो हिस्से ह । पहला है, सीमित स्वधर्म श्र्थात्‌ हमारा 
स्वधर्म सीमित है । उस सीमा को हमें समभना ओर स्वीकार करना 
चाहिए और उससे भूगडना नही चाहिए। 

प्रपनोे सीमित होने की बांत पर ज्यादा समय क्या लिया जाय ? 
हममे से हर एक साढे-तीन हाथ का है। उससे आगे उसकी हस्ती नही । 
हर काम श्रौर हर बात में भ्रपने सीमित होने का हमे पता चलता रहता 
है । देह साढे-तीन हाथ और उम्र समझ लीजिये साठ-सौ साल । इस 
तरह क्षेत्र और काल की मर्यादा के भीतर हमारा श्रस्तित्व हैं । इन 
मर्यादाश्रों के भीतर ही हम पर कुछ कत्तंव्यः लागू होते हे । वे कत्तंव्य 
ही हमारा स्वधर्म हैँ । 

यह बांत साफ है । पर घेंघली भी हो जाती है। कारण कि हमारे 
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भीतर मन है श्रौर बृद्धि हे भौर इच्छाएँ हे । मन भाग कर दुनिया में 
दौडता हैं, बुद्धि श्रासमान को नापती है और इच्छाएँ जाने क्या-क्या 
अपनी मुट्ठी मे कर लेना चाहती हे । अपने ही इन तत्वों के कारण हम 
अपनी ससीमता को चुपचाप नही भेल पाते । हमारी जो ह॒दे हे उन पर 
पहुंच कर हमारे मन-बुद्धि सदा ही टकराया करते है और उन सीमाश्रो 
की भअ्रवज्ञा करके स्वच्छन्द विचरनः चाहते हे । 

जैसे सपने की ही बात लीजिए । श्राप रोग मे खटिया से लगे पड़े 
है, पर सपने ऐसे उडते है, ऐसे उडते है, जैसे श्राफके लिए कोई रोक 
ही नही । बादल पर सवारी करते हे,सारी दुनियाँ को श्रपने मत के अनु- 
रूप झकल दे सकते हे । दिन के काम में आप बंधे हुए हे । पर रात के 
सपने मे एकदम खुल जाते हे । 

में उन श्रादमियों मे नही हूँ जो सपने को सपना कह कर उडा देते 
है। मे तो वहम को भी मानता हूँ । इसी तरह सपना दिन की धूप में 
सपता हो, पर रात में श्रांख मिचने पर वही सच होता है । हमारे सपने 
पर हमारी ही सीमा नही रहती हैं । और में यह भी आपको कहना 
चाहता हैं कि सपना ने होता तो हम जग भी न सकते । अनिद्रा नाम 
का जो रोग है, वह नही तो रोग ही फिर क्यो होता ? दो रोज न 
साइये, फिर देखिये क्या हालत होती है। सपने के कारण हममें सन्तु- 
लन आता और जीना सम्भव होता है । 

पर एक वार की बात हुँ कि रात को मेरी बहन एकाएक चीख पडी | 
एसी कातर चीख थी कि क्‍या बताऊं। पर देखा तो वह सो रही थी। 
थोडी देर मे फिर चीख हुई । झ्बके वह उठ पड़ी थी । माथे पर पसीना 
था, थरथर काँप रही थी। मेने पूछा, क्या है ?” बोली, “कुछ नही।* 
यह “कुछ नही” उसने भूठ नहीं कहा था, पर उसे सचमुच मालूम नही 
था कि क्‍या है । और वह यही जानती थी कि जो है, वह कुछ नहीं 
हैं । इसलिए यह जो कुछ नही नाम की वस्तु हैं, जिसका दूसरा नाम 
है स्वप्न, वह एक दम श्रसत्य नही है। उसमे से चीख निकल सकी, 
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उससे बदन पर पसीना और थरथराहट आ सकी । 

यह बात मेने श्रापको यह बतलाने के लिए कही कि हमारी सीमा 
और हमारे ही अ्रन्दर के भ्रसीम मे जब बेहद भंगडा पेदा हो जाता हे, 
यानी तीव्‌ सघर्ष मच जाता है, तब उसका भश्रनिष्ट परिणाम होता है। 
हम सीमित हे, हमारा आ्रादर्श भ्रसीम है । उन दोनों सीम और असीम के 
तनाव (८४४07) में से जीवन का प्रादुर्भाव हुआ हैँ । वही हम सचे- 
तन प्राणियों की परिभाषा हैं। ससीम से असाम की ओर गति उस 
जीवन का विकास है। और उनमे विश्नह हमारा क्लेश श्रौर हमएरी 
तकलीफ हैं । 

यहाँ पर एक बात बहुत ग्रच्छी तरह समझ लेने की है। वह मह 
कि श्रपनी सीमाओ से नाराज होकर उन्हे हठात्‌ इन्कार करके हम उन्हे 
अपनी जकड बनाते हे ।और श्रगर हम उन सीमाओं को श्रागे बढ़ाना 
चाहते हे, याती श्रपना विकास करना चाहते हे, तो वह पुरुषार्थ एक 
बार उन सीमाओं के स्वीकार के आधार पर होगा, इन्कार की स्पर्द्धा 
में नही । 

इसको साफ करने की जरूरत है । उदाहरण के लिए, एक बालक 
को लीजिये । वह सत्रह-भ्रठारह वर्ष का हो गया हूँ। पढने में बहुत 
तेज हे---एफ. ए. पास कर गया है । खूब ऊँचा साहित्य उसने बाँचा 
है । नतीजा यह कि खूब ऊँचे ख्याल उसके हो गये हे । उसका घर गाँव 
में है, पर वह यह मानता है कि विश्व को अ्रपना घर समझना चाहिए । 
उसके माता-पिता वैष्णव या जैन या मुसलमान हे । लेकिन पढ-पढ़ कर 
उसने जाना है कि सच्चा धर्म तो स्वतत्र हें श्र मेरे माता-पिता सकी- 
ण॑ता में पडे हुए है । 

अ्रब कल्पना में लाइये कि इस बालक का परिस्थति के साथ कैसे 
मैल बेठेगा ” क्‍या वह जो बालक सोचता है, गलत है ” गलत तो नही 
हैं। पर अगर उसके सही होने के जोश मे घर में पाव रखते ही वह 
बालक माँ-बाप के उद्धार की चेष्टा करने लगता है; कहता है कि तुम 
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वहम में पडे हो, और मे इस चर मे खाना खाने को भी तैयार नही हे। 
अगर वह ऐसा झाचरण करता है, तो आप क्या कहेगे ? उसे विद्वान 
कहेगे या मूर्ख कहेगे ” विद्वत्ता तो उसकी सच्ची है, पर अपने स्वधर्म 
की मर्यादा जो वह भूल बेठा है, इससे वह सारी विद्वत्ता ही उसकी 
मुखेता हो जाती है । 

बालक का उदाहरण हमारी और आपकी स्थितियों पर भी एक- 
न-एक प्रकार से लागू हैं। मान लीजिये, में जेन-कुल में उत्पन्न हूँ । 
पर जेनेतर को अपना भाई मानना चाहता हूं। |जैन-सम्प्रदाय की सीमा 
के बाहर श्रसत्य-ही-प्रसत्य है, यह नहीं मानना चाहता। ऐसा 
जैनत्व, जो जैन से बाहर प्रेम के नाते को गलत ठहराये, मेरी तबियत 
नही स्वीकार करती ! में यह नही मानता चाहता कि श्रसहानुभूति या 
अपमान या अनादर किसी के प्रति भी भला हो सकता है। तब में क्या 
करूँ ? क्या ऊँची गर्दन करके यह कहूँ कि में जेन नही हूँ, मानव-धर्मी 
हैं, भौर तुम जेन धर्मी हो तो भूल में हो? में मानता हूँ कि मेरा 
ऐसा आचरण अहकार का आचरण होगा । जैन धर्म ग्रथवा कि कोई 
चर्म कया अमानव होने को कहता हे । ? झ्रगर नही, तो जैन धर्मावलम्बी 
होकर व्यक्ति के सच्चा मनृष्य बनने में क्या बाधा है ” इसलिए जिसको 
परम्परा से जैन धर्म प्राप्त हो गया हे, वह सच्चा जन बनने के द्वारा ही 
साधा रणतया सच्चा भ्रादमी बन सकता है । रुच्चा आदमी बनने के लिए 
उसे अपने जन्म अथवा जीवन की स्थिति को इन्कार करना पड़ेगा 
इसकी मुझको कोई जरूरत नही मालूम पडती । 

छुटपन में कहानी पढी थी कि चन्दा देखकर रामजी मचल गये। 
रोवे सो रोवे | मान कर ही न रहे । यह तो खैर थी कि इतने छोटे थे 
कि चन्दा देखकर हाथ लपकाते थे, पैर श्रपती जगह छोडकर बहुत उछल 
नही सकते थे | अपनी जमीन छोडकर चदा राजा की तरफ उलाँच भरने 
जितनी कही बदन में शक्ति होती, श्रौर मा पास न होती, तो रामजी 
गिरगिरा कर अंपना सिर ही फोडलेते । पर गनीमत कि उनमे इतनी 
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ताकत न थी और मा भी पास थी । आख़िर मा ने क्या किया कि थाली 
से पानी भरकर उस चन्दा राजा को आसमान से नीचे थाली के बीच में 
उतार लिया । राम जी उससे मगन हो गए, और सी गये । 

हम सब पर माताए तो रह नही गई हे। मेरी मा तो मुझे छोडही 
गई है । उनके अभाव में, यह समझ कर कि हम बडे हूँ, क्‍या चाद पर 
हमे मचलना चाहिए ? और इस बचपन के खेल के लिए क्‍या औरो को 
भी उकसाना चाहिए ”? आसमान के चाँद को या तो धीर भाव से हममे 
देखने की शक्ति हो, या अपने भीतर भ्रक्‍्स मे लेकर उसे हम बिठा सकें। 
झौर इस तरह जिस धरती पर हम खड़े हें उस पर से श्रपने पैर उखडने 
न दे। यही तो एक रास्ता है। नही तो श्रधर में उडकर चाद तो हम 
पायेगे नही, जहा हे वहा से भी गिर पड़ेंगे । 

यह सब बात कहना और बच्चों के उदाहरण देना अ्प्रासगिक न 
माना जाय । कदम-कदम पर स्थिति भग का खतरा हमारे लिये है । में 
बालक हू ही, पर दुनिया में कुछहे जो श्रक्षर पढकर साक्षर बने हे । उन 
में उत्साह है, कल्पना हैँ । वे लम्बी दोड दौडते और ऊँची फॉद लगाते 
है। वे यह तक क्यो माने कि वे कम है ? उन्हे अपने खेल में श्रानद है । 
गिरते हे तो उन्हें हक है कि उसमें से वे सबक न ले बल्कि खेल का और . 
मज़ा ले । वे उस झानद की भ्रतिशयता को फेल नही सकते, इससे हम 
तुमको भी वह आनद देना चाहते हे | भ्रव हम क्या करे ” हमारे पास 
मा है, या कोई हमे मा तुल्य है, या कोई बापू है, तब तो ठीक है । धर्म 
सकट में हम वही पहुँच जायगे। पर यदि हम कुछ बडे होगये हे और मा 
हमसे छिन गई है, श्रौर किन्‍्ही को बापू बना लेने जितनी विनय या 
सुविधा हमें नही है, तो उपांय होगा कि स्वधर्म को हम अपने पकडे रहें 
श्रौर उसकी गोद न छोडे । 

हमारे लिए स्वधर्म हमारी मर्यादा है। मानो समूचां धर्म हमारे लिए 
वह है । हमारी स्थिति की सीमाएं हें । हम बालक ढे या युवा है, या 
अपने परिवार में बडे है या नगर-मान्य हे, या समाज-रक्षण की कुछ 
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ज़िम्मेंदारिया हम पर हे, अ्रथवा राष्ट्र नेता है या कि लोकनायक हे-- 
इन सब हांलतो में हमारा स्वधर्म सीमित हैं। अलग-प्रलग हालतो में 
सीमाएँ भी अलग हे । बालक पर लोकनायक का कत्तंव्य मही आता हैं। 
प्र उन-उन स्थितियों में उन्ही सीमित स्वधर्मों के पालन में हमारा मोक्ष 
है । जो व्यक्तिगत कत्तंव्य का पालन नही करता हैँ, वह पारिवारिक 
ज़िम्मेदारी निबाहने के योग्य नही बनता-। श्रौर जो छोटे क्षेत्र के कर्त्तव्य 
का समुचित पालन कर दिखाता है, उसी पर बडे क्षेत्र के दायित्व का 
भार आश्रातां है । विकास और मुक्ति का यही रास्ता है । व्यक्तिगत कत्तंव्य 
की उपेक्षा करके सार्वजनिक, सामाजिक या राष्ट्रीय नेतृत्व श्रथवा बड़- 
प्पन अपनाने की कोशिश निष्फल और अनुचित है । इससे धर्म सकरता 
उपस्थित होती है। निजी जीवन और सार्वजनिक जीवन दोनो उससे क्षुब्ध 
होते है । 
सस्‍्वधर्म दब्द मे ही यह आंता है कि वह सब के लिए भिन्‍न हूँ। 
श्रथात्‌ दूसरे का स्वधर्म मेरे लिए पर-धर्म हे । 
भ्रव प्रश्न है कि परधमं के प्रति मेरा क्या व्यवहार हो ? “स्वधर्मे 
निधनम्‌ श्रेय परधर्मों भयावह ।* श्रर्थात्‌, स्वधर्म न छोडना और पर 
धर्म न ओढता । परधर्म पर का धर्म है। मेरा वह नही है। पर धर्म 
मानकर भी मुझे उसके प्रति कैसा व्यवहार करता चाहिए--यह्‌ प्रश्न 
बना ही रहता हैं । 
इस प्रदन के हल के लिए हमारा दूसरा अरश काम देगा। वह यह 
कि आदर्श असीम है । सत्य मेरी मृट्ठी मे नही हैँ । उस पर मेरा स्वत्वा- 
घिकार नही है। आदर्श मे खड नही हो सकते । इससे श्रादर्श सत्य हैँ । 
सत्य में हम-तुम सब समाये हे । सब धर्म उसमें अभिन्न है। सब जीव 
उसमे एक हे। अ्रसल में तो सभी तरह का द्वत उसमें लीन हे। 
वह अ्रखण्ड है, अविभाज्य हैं। उसीको कहो परमात्मा, या ब्रह्म, या कुछ, 
भी । हम अपना पृथकता मे जीवात्मा है, भ्रपनी एकता में परमात्मा | 
उस एक की ऊाँकिया अनेक हे । जो जहाँ है वहाँ से वह उसे अपने 
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ही रूप में देखता है । उनमें कोई भाँकी गलत नही हैँ । वे एक-दूसरे की 
पूरक हैं। वे एक-दूसरे से भिन्‍न हे, पर अपनी-अपनी जगह एक-सी ही 
सही है । कोई अपनी झॉकी का चित्र उजला दे; दूसरा घुँधला । वह तो 
चित्र-दाताओों पर है । कोई उसे अपने जीवन में एक रूप में प्रतिफलित 
करे; दूसरा दूसरे। रूप मे घटित करे--वह तो उनकी परिस्थिति श्रौर 
क्षमता पर अवलम्बित है । पर दोनों स्थानों पर जितनी ऐक्यानुभव और 
ऐक्य-प्रभाव की तीब़्ता है उतनी ही सत्यता हैं। रूप और आकार पर 
कुछ मौक्‌क नही है, असलियत तो श्रात्मा है । 

इस ऊपर के सूत्र से परिणाम निकला कि स्वध मे मेरे लिए सब कुछ 
हो, पर उसी भाँति परधर्म पर के लिए सब कुछ हैँ। प्र्थात्‌ मुझे 
जितना स्वधर्म प्यारा होना चाहिए, मेरी कोशिश होनी चाहिए कि 
दूसरे का स्वधर्म उसे उतना ही प्यारा बने । स्वधर्म का आंरोप नहीं 
किया जा सकता । स्वधर्म का श्रारोप एक 'तरह से पर-धर्म का स्वीकार 
ही है। किन्तु स्वधर्म मे निधन अच्छा, पर धर्म का स्वीकार कदावि 
इष्ट नही । गौर जब हम अपना धर्म किसी से मनवाना चाहते हे तो 
उसका मतलब होता है कि उस पर परधमं लादना चाहते हे । यह तो 
हिसा है । 

में इसी ढग से हिसा-अहिसा को देख ता हूँ । श्रपने स्वधर्म पर में 
मर सकता हूँ । अपने भीतर श्रनुभूत सत्य पर आग्रही रहकर मुझे मौत 
भ्राती हो, हर्ष से मुझे उसे भेटता चांहिए। अब अहिसा की पहचान यह 
है कि दूसरे के स्वधर्म की रक्षा के निमित्त बसा ही में त्याग कर सकूँ । 
मुसलमान के इस्लाम के लिए, श्रथत्‌ मुललमानो को हिन्दू बनाने नहीं 
बल्कि मुसलमान को सच्चा मुसलमान बने रहने मे मदद देने के लिए, 
झ्पना सब कुछ होमने की लगन मुझे जितनी हो उतनी ही श्रहिसा 
भाननी चाहिए । 

व्यवहार के लिए इस पर से यह तियम निकलता हैं कि यदि मे गो- 
भक्‍त हिन्दू हू, पर एक मेरा भाई मुसलमान अपना धर्म मानकर गो- 
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कशी करता है, तो या तो में प्रेम भाव से उस भाई का हृदय जीतू या 
मुझमे सचमुच इतनी करुणा हो कि गाय की रक्षा के लिए अपनी गर्दन 
मुसलमान भाई को दे दूँ। पर थोडी देर के लिए समक्रिये कि एक मेरे 
जेसा गो-भकत हिन्दू गो-बध की बात पर उत्तेजित होकर उस मुसलमान 
भाई को मारने चलता है । तो यह बिलकुल उचित होगा कि में उस 
भूले गो-भक्त की राह में बाधा बन जाऊँ शौर अपने जीते जी उस मुस- 
लमान भाई को कुरबानी में बलातू विघ्त न पडने दूँ। 

दूसरे के धर्म के लिए आ्रादर-भाव सच्चा तभी उत्पन्न होगा जब 
स्व॒धर्मं पर श्रारढह रहने की हममे निष्ठा हो। यह मेरी पक्‍की प्रतीति 
है। जिसमे स्वध मं-निष्ठा नही हे, दूसरे के स्वधम के प्रति त्याग की 
शक्ति भी उसमे नही होती है । 

अर्थात्‌ अपना धर्म छोडकर सब धर्मो को एक बनाने का कोशिश 
बेकार कोशिश हैँ । धर्मों की एकता तो परमधर्म में अब भी है ही। 
फिर जो उस में स्थिति, काल और परम्परा की दृष्टि से बाहरी अनेकता 
दीखती हुँ उसे मिटाने का श्राग्रह क्यो ? मतका ऐक्य शरीर की पृथकता 
पर और भी सच्चा बनता हुँ । जब प्रेम दो शरीरो को मिलाता है, तब 
वह मोह कहलाता है। भोग मे दो शरीर अ्रपनी पृथकता सहन न करने 
के कारण भिलते हे । इसी से भोग का फल ऐक्य नही, अनेक्‍्य होता है। 
प्रेमी-प्रेमिका का विवाह हुआ कि थोड़े दिनो बाद उनका प्रेम उड जाता 
है। मेने तो सौ फो सदी यह बात देखी है । क्यो ऐसा होता है ” इसका 
कारण यह कि प्रेम मन की एकता चाहता है, पर वे शरीर की एकता के 
प्यासे हुए। इसलिए प्रेम मोह बना, मोह से काम झ्राया । और फिर तो 
देखा गया उसकी पूछ में घृणा झा गई है, प्रेम उड गया है । 

भ्राज में इस बात को बहुत ज़ोर से कहना चाहता हू । क्योकि लोग 
हे जो धर्म-हीनता की जमीन पर सब धर्मों का मेल करना चाहते हे । 
वे भले झ्ादमी हे। उनका अभिप्राय शुभ है । पर उनको समझना 
बाहिए कि जो ऊपरी अनेकता को खण्डन करना चाहती है, वह सच्ची 
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'एकत! नही हैँ । दो व्यक्ति अपना शरीर एक-दूसरे से पवित्र रखकर 
ही सच्चे तौर पर परस्पर की आध्यात्मिक अभिन्‍नता पा सकते हे। शरीर 
स्पर्श का सुख जिस ऐक्यानभव के लिए जरूरी है, उसमे श्रवव्य जडता 
और मोह का अ्रद् हैं । 

बहुत लोग हे जो बहुत ऊचे उठ गये हैँ । यानी वे नामधारी सब 
सम्प्रदायो, जातियो, धर्मो श्रौर हृद-बदियों से पार हो गये हें। वह विश्व 
की एकता में रहते हें। विश्व से कम किसी के साथ वह अपना नाता नहीं 
मानते । ऐसे लोग पूज्य ही, पर ऐसे लोग विश्व की सच्ची एकता को 
सम्पन्न नही कर सकते हे। जो स्वयम्‌ नही हे, वह सब-कुछ कंसे हो 
सकता है ? शरीर से कोई विश्व में कैसे रह लेगा ? रहेगा तो एक कमरे 
में ही । इसी' तरह सब भाषाएं कंसे बोल लेगा ? बोलेगा तो एक समय 
एक भाषा ही | अर्थात्‌ अपने प्रत्येक शरीर-व्यापार द्वारा व्यक्ति सीमित 
तो रहेगा ही । उस सोमा की स्वीकृति पर लज्जा क्‍या ? बल्कि उस 
सीमा की स्वीकृति के साथ ही आत्मिक अ्रसीमता उपलब्ध करने का 
साधन हो सकता है । 

स्वधर्मे के सीमित और आदशों के असीम होने के कारण हमको एक 
परम-धर्म प्राप्त होता है । वह हे अहिसा | मेरा अपना धर्म सीमित है,यह 
मुझे क्षण के लिए भी न भूलना चाहिए । श्रथति्‌ किसी दूसरे पर उसका 
बोझ, उसकी चोट या उसका आरोप में नही डाल सकता । यह अहिसा 
का तकाज़ा है कि में ऐसा न करू । दूसरे के लिए उसका स्वधर्म ही श्रेष्ठ 
हैं। उसको उसी में निष्ठित रखना मेरा कतेंव्य हैं। इसका श्राशय है 
कि वाक्‌-शक्ति, प्रचार-शक्ति श्रथवा किन्ही भी और साधनो से विशेषण- 
युक्त किसी धर्म का प्रचार करने का आग्रह नही रखना चाहिए । सच्चा' 
धार्मिक ऐसे आग्रह से शून्य होगा.। किसी की श्रद्धा विचलित करना 
उचित नही है । हम कैसे जानते हे कि हम जो जानते है वही ज्ञान की 
परिसीमा है ? भ्रगर परिसीसा नही है तो हम कंसे दूसरे की श्रद्धा पर 
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आक्षेप कर सकते है या उसे अवहेलना से देख सकते हे ! अहिसा का 
सार यही है । 

साथ ही सत्य की जो भॉकी मुझे मिली है, मुझ अपूर्ण को तो वही 
पूर्ण सत्य जैसी हैं । इसलिए उससे न डिगने मे मुझे जान पर भी खेल 
जाना चाहिए । यही सत्याग्रह है। यह ध्यान रहे कि उस शआ्राग्रह को सीधी 
चोट म॒भसे बाहर कही न पड़े | भ्र्थात्‌ यदि आग्रह सचमृच सत्य है, तो 
बह अत्यन्त सविनय ही हो सकता हैँ । विनय का जहाँ भग हो, वहा 
आग्रह भी सत्य नही हैँ । 

यहा प्रदन हो सकता है कि सत्य मे तो सभी समाया हे--मेरी फॉकी 
भी, मेरा स्वधर्म भी और सब का स्वधर्म भी। फिर उस श्रादर्श-रूप 
सपूर्ण सत्य को ध्यान मे ले तो भाग्रह की कहाँ गुजाइश रह जाती है ? 

बेशक यह सच है । शुद्ध सत्य में तो सब भेद लय हे । हिसा-अहिंसा 
का भेद वहाँ नही | ईश्वर अलिप्त हे । कुछ उसको नही छूता । 

पर हम तो अपूर्ण प्राणी हे। इससे जब तक श्रपूर्णता है, तब तक 
अहिंसा ही हमारा धर्म हैे। क्योकि जिसके प्रति हिसा हो, उसमे भी तो 
ईश ( सत्य ) तत्व है। इससे हिंसा सत्य के प्रति द्रोह हो जाती है 
और अहिसा ही सत्य को पाने का उपाय रहता है । हम अपूर्ण हे, इसीसे 
हर काल भ्रौर हर स्थिति में श्रहिसा का परमधर्म हम पर लागू हे । 

में नही जानता कि अपनी बात आपके आगे में साफ रख सका हूँ । 
समय होता तो अपनी बात को भर भ्रच्छी तरह उदाहरणो के साथ खोल 
कर रखता । में मानता हूँ कि अतिम धश्ादर्श यानी परमात्म-स्थिति और 
प्रस्तुत अवस्था यानी हमारी भ्राज की व्यक्तिगत स्थिति,इत दोनो किनारो 
के बीच सतत विकासशील धर्म की स्थिति को भी,भौर गति को भी कंसे 
निबाहा जाय-यह बहुत महत्वपूर्ण प्रश्नहे। यही जीवनकला हुं। झौर इसीका 
ज्ञान सम्यक्‌-ज्ञान है। निरपेक्ष सत्य झौर सापेक्ष वास्तविकता--इन दोनों 
तटों को छ॒ता हुआ हमारा जीवन है । एक शोर ऐहिकता पर हमारे पर 


३. 


हे दूसरी श्रोर श्रध्यात्म में हमारी निष्ठा है। यो दोनो परस्पर विशोधी 
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मालूम होते है । किन्तु विरोध ही सयुकत होता हे हमारे जीवन में । सयुक्त 
होता है, नष्ट नही होता । उसके ताश का कोई कृत्रिम और बाहरा 
उपाय नही हैँ । किसी तत्वशास्त्र या तक शास्त्र या कना अथवा विज्ञान 
से वह नही हो सकता । उपाय धर्म ही हू जा पिंड को ब्रह्माण्ड से मिलाता 
है । ध्यान रहे कि पिड भ्रब भी भीतर से ब्रह्म-स्वरूप ही है । पिंड यह 
पहचानेगा तो अपनी पिडरूपता से उसका झगडा समाप्त हो जायगा। 
ऐसा होने पर साढ़े तीन हाथ के शरीर में रहकर भी प्रत. प्रकृति में 
व्यक्ति निखिल के साथ तत्सम होगा, व्यष्टि समष्टि होगा । 

अन्त मे जिस विषय को लेकर हम चले थे, अपनी यात्रा में उसके 
बारे मे हमे क्या परिणाम हाथ लगे हे---एक बार फिर इसे देख लेना 
चाहिए । 

१--व्यक्ति रूप में हम सीमित हे । इससे स्वधर्म भी हमारा 
सीमित है । 

२---वह स्वधर्म है, इससे हम से दूसरे के लिए वह पर-धर्म है। मुझ 
पर बह लाग्‌ नही है । 

३--स्वध में पालन से स्वधर्म की मर्यादा भ्रागे बढती यानी व्यक्ति 
का विकास होता है । 

४--स्वधर्म के पालन में मुझे मृत्यु से भी मुह मोडने का हक नहीं 
है। पर जो मेरे धर्म को अपना धर्म नहीं मानता, मेरा क्तंब्य हैँ कि 
उसको उसके स्वधर्म में ही निष्ठित रखने में सहकारी बनूं । 

५--यह अनुभव सिद्ध हैं कि जो जितना स्वधर्म निष्ठ श्रोर उसके 
पालन मे श्रपने प्रति निर्मम होता है वह दूसरे के प्रति उतना ही उदार, 
भादरशील और समभावी होता हैं । 

६--समभावी होने का मतलब स्वध मं-हीन होना नही । बल्कि दूसरे 
में श्रात्मवत्‌ वृत्ति रखकर उसके स्वधर्म को उतना ही भअक्षण्ण:और पवित्र 
मानने और उसके लिए उतना ही त्याग कर सकने की शक्ति होना है, 
जितना स्वयम्‌ स्वधर्म के लिए । यह काम किसी तक॑-कौशल या 
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शाब्दिक समतोलता से नही हो सकता, अंत सिद्ध श्रहिंसा से ही सम्भव 
हो सकता है ' े 

७--आादशे अखड है । उस पर हमारी श्रपर्णता का सीमा विभाजन 
नही है । 

८--जगत्‌ के नाम-हूपात्मक सब धर्म अ्रमुक सम्प्रदाय अ्रथवा जाति 
के स्वथर्म ही हैं। वे भी इस तरह सीमित है। वे निराकार आदर्श के 
साकार, श्रव्यक्त के अ्रभिव्यक्त और निर्भुण के सगुण रूप हे । 

९--सब धर्म सच हे । उनकी सचाई में तरतमता नहीं है। इसलिये 
उनमे तुलनात्मक बुद्धि गलत हैँ। धामिक की श्रत शुद्धि की अ्रपेक्षा उन 
में सचाई पडती है । 

१०--आदर्श के असीम और स्वधर्म के सीमित होने के कारण 
अ्रहिसा सबके लिये सम-सामान्य श्रौर परम धर्म है । 

११--अ्रसीम को पकडने की लालसा में सीमाश्रो को लॉधना या 
ताडनां गलत है । असीम की सांधना सोमाओरो के भीतर रहकर करनी 
है । शरीर की सीमा आत्मा की सीमा नही है । और शरीर मे रहकर 
आंत्मा बहुत दूर, लगभग अनत दूर, तक उन्नति कर सकता है। 

१२--ऐक्य आत्मा में है । छरीर के ऐक्य की प्यास लिप्सा कहला- 
यगी । आत्मेक्य साधने के लिये गरीर को पवित्र भ्र्थात्‌ असंपक्त रखना 
चाहिये । यह भ्रनुभव की बात है कि भोग से व्यक्तियों के बीच का अन्तर 
बढता है और सयम से उसमे प्रेम दृढ़ होता है । 

१३--आंदर्श एक हें, धर्म अनेक ।अनेक द्वारा ही एक की उपलब्धि 
होगी । अनेकतां से रुष्ट होकर, क्षुब्ध होकर, ऊपरी जोड-तोड बिठाने से 
कुछ न होगा । सुधारको के इस ढंग के नेकनीयती से किये गये प्रयत्र' 
विशेष-फल न ला सकेंगे / रूपाकारमय वस्तु निर्गुण अध्यात्म की आँच 
में ही पहुच कर अनायास अपने रूप और आझ्राकार के बन्धन से मुक्त 
होगी । समभौोता इस क्षेत्र का सत्य नही है। 

१४---दूसरे के स्वधर्म के लिये अपने स्वधर्म का श्रल्पाश भौ त्याग 


७ 
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किये बिना अपना उत्तरोत्तर अधिक त्याग कर सकना सजीव श्रहिसा का 
लक्षण है। श्रहिसां-धर्म स्थितिबद्ध नही, बल्कि गतिशील है । इसलिये 
झहिसक कभी अपनी अहिसा को काफी नहीं मान सकता । श्रपने प्रति 
निर्मोह दूसरे के प्रति प्रेम की श्र्थात्‌ अहिसा की परिभाषा है । 

बस, श्रब हुआ । गिनती भ्रांगे भी बढ सकती है । पर अब में पीछे 
रहगा । आज तो निरचय मेने श्रापको बहुत उकता दिया हैं। पर कोई 
हरज नही है । भ्रब में अप्पसे श्रपती जगह जाने की अ्रनुमति ले लेता हूँ ॥ 
क्षमा करे। प्रणाम | 


१. भाँषण पर्यूषण व्यास्यान साला, कलकत्ता । 


४ ११॥ 
पु 
धर्म 

जिस विषय पर मुझे बोलना है, वह देखता हु है 'धर्म' । यह तो मेरे 
लिए घबराने वाली बात है। धर्म-शास्त्र में क्या जानता हूँ ? पर धर्म शायद 
जानने की वस्तु नही | वह तो करने की है। यह नही कि बिन जाने करने 
की हो, पर करने द्वारा ही उसे जानना होता है । क्रिया नही तो ज्ञान 
भी नही । यानी बोलने से तो धर्म का सम्बन्ध है ही नही । भीड-भाड 
से भी उसका वास्ता नही हैं। धर्म की साधना एकान्त मे शौर मौन द्वारा 
होती हैं । बोलने से तो वांद बनते हे । वाद से विवाद खडे होते हे । 
झनेकानेक तो आज वाद हे। उन वादों मे श्राज कल खीचतान और 
अनबन हैं । तू-तडाक और मारपीट तक सुनी जाती है। बोलकर उस 
कलह के कोलाहल में भ्रक्सर बढती ही हुआ करती है। तब उस बोलने 
में धर्म कहा रखा है ” इससे बुथा बोलने से बचना ही घर्मानुकूल है । 

धर्म श्रनेकता मे मेल पैदा करता है । बहुतेरे जो वाद-विवाद हें, 
धर्म उनमें समन्वय लाता है श्रौर शान्ति देता है। धर्म इस तरह शका 
की नही, निष्ठा की वस्तु है । स्वार्थ हमे फाडते हे ता धर्म हमे जोडता हैँ । 

फिर भी भाग्य का व्यग समझिए कि उस धर्म के बारे में मुझे 
बोलना होगा । हाँ, बोलने की भी जगह हो सकती है, बशतें कि[वह फल- 
प्रद हो । उससे सद-कर्म की प्रेरणा और उत्पत्ति हो। तब तो बोलना 
धरम है नही तो अबमे । कवि का वचन है 'बुद्धि.कर्मानृसारिणी ।! उसी 
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तरह बोलना भी कर्मायूसार होना चाहिए । में हूँ कि कोई हो, कथनी के 
पीछे अनुरूप करनी नही है तो वेसी कथनी' पाखड हो जाती है। वह 
बधन और व्यर्थता बढाती है । 

इस पर्यूषण-व्याख्यान-माला के श्रायोजन को सिद्ध तो तभी कहा 
जायगा, जब उससे करत्त॑व्य-मार्ग मे स्फूर्ति और तत्परता मिलेगी। नही 
तो कहे हुए शब्द बृद्धि मे चचलता लाते हे | बुद्धि छिड॒ जाने पर यदि 
ब्रादमी ठीक काम मे न लग जाय और न लगा हां तो अशान्त रहता है। 
उसको चेतन नही पडता । इससे फिर हानि होती है । में यह देखता 
हू कि जहाँ हजार-पाँच सौ का जमाव रहता है, वहाँ व्याख्यान व्यसन हो 
जाता है। बोलने वाले को उसका नशा चढ जाता है और सुनने वाले 
भाषण को अ्रच्छा-बुरा कह कर वही पहला भाड चलते हे । यह धर्म 
थोड़े ही है । 

इससे पर्यूषण-पर्व॑ की यह ॒व्याख्यान-माला हवा में नही उड़ जानी 
चोहिये। उसका कुछ परिणाम निकलना चाहिए। अगर परिणाम मे 
एक भी आदमी स्वांथं को कम कर जीवन को धर्म-सेवा भें, लगाने को 
चल पडा तो बेशक यह भ्रायोजन सफल हो गया समभिये | में भी तो 
बात कहता हु, में कोन काम करता हू । पर सच्चा आदमी मुँह से कम 
कहता है । उसका चरित्र उससे श्रधिक कह देता है । धर्म-निष्ठ का तो 
जीवन ही बोलता है। उसे फिर अलग मुँह (से कहने को बहुत कम रह 
जाना चाहिए । 

धर्म क्या हैँ ? आंप्त वचन हैँ कि वस्तु-स्वभाव धर्म है। पानी 
शीतल रहेगा शौर आग गरमस । पानी का धर्म शीतलता, श्राग का गरमी | 
इसी तरह श्रादमी को खरा इन्सान बनना चाहिए । अ्रर्थात्‌ मनुष्य का 
धर्म है मनृष्यता | 

लेकिन कहा जायगा कि क्या कोई अपने स्वभाव से बाहर भी जा 
सकता है ? जो जो करता हे, अपने स्वभावानकूल । चोर का स्वभाव 
चोरी करना, भूठे का भूठ बोलना । तब धर्म-अभ्रधर्म का कहाँ सवाल 
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आता है ? स्वभाव ही यदि धर्म हो तो श्रधर्म कुछ रहना ही नहीं 
चाहिये, क्योकि अपने स्वभावानुसार बरतने को तो सब लाचार ही हे । 
पानी ठडा हो शोर श्राग गरम, इसके सिवा भला और हो क्‍या सकता 
हैं ” तब श्रधम की आरशका कहा ? 

हाँ, वह ठीक, लेकिन श्रोादमी की बात अजब हैं। आदमी मे कई 
तहे हे । उसका शरीर कुछ चाहता है तो मन कुछ और चाहता है। इस 
तरह आदमी में अरताविरोध दिखाई देता है । उससे दृन्द्र और क्लेश पैदा 
होता है । 

परिणाम निकला कि आ्रादमी अपने स्वभाव मे स्थिर नही हैं। वह 
स्वस्थ नही हें । 

तब विचारणीय बनता हे उसका 'स्व' क्‍या और 'स्वास्थ्य' क्‍या ? 

विचार करने चलते हे तो मालूम होता है कि शरीर ही आदमी नही 
है | वह कुछ और हैँ । उससे सूक८्म है और भिन्‍न हैँ। कहना होता है कि 
वह आत्मा है। श्रात्मा जड नही, चेतन है। इससे जितना ग्राढमी का 
व्यवहार जड शरीर की वांसनाओ से बधा नही, बल्कि चैतन्य आत्म- 
रूप होगा, उतना ही वह स्वस्थ हे, यानि धर्म-युक्‍त है। 

तो क्या शरीर को काट-काट कर अलग कर देने से शुद्ध आत्मा 
निकल आवेगी ” शकावान ऐसी शका कर सकते है । अ्रगर झादमी' 
ग्रात्मा ही है और शरीर आत्म-रूपता की सिद्धि में बाधा हे तो उसे 
सुखा-जला कर नाश किया जाय | यही न ? 

पर नहीं, ऐसा नहीं । कायिक क्लेश धर्म की परिभाषा नही है। 
सिद्धि का वह मार्ग नहीं है । काया को नष्ट नही, वश करना है। काया 
बिना आत्मा की ही अभिव्यक्ति कहाँ सभव है ” काया गिरी कि आत्मा 
ही भ्रदृश्य हुई । अ्रत जो करना हैँ वह यह कि शरीर अपने प्रत्येक श्रणु 
मे आत्म-धर्म स्वीकार करके चले। आ्रात्मा के प्रति प्रतिरोध और द्रोह 
उसमे न रह जाय । वह सधे घोडे के मामिन्द हो | ऐसा शरीर तो मक्ति- 
साधना में साधक होता है और इस तरह स्वय एक तीर्थ श्रौर एक 
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मन्दिर बन जाता है । श्रात्म-विमुख होकर तो वह बिगडे घोडे का तरह 
दमनीय है ही । 

बेशक अशरीरी सिद्ध की कल्पना भी हसारे पास है। चरम आदर्श 
की बात कहेंगे तो वहाँ शरीर तक नही रहता । आत्मा ही भपने सचब्चि- 
दानद-स्वरूप में विराजती है । 

अच्छा, तात्विक तो यह बात हो गई । वह सरल भी लगतो होगी । 
श्रन्तविरोध को जीतना, इन्द्रियो को वशीभूत करना और स्वय उत्त रो- 
त्तर शुद्ध चिन्मय आत्मन्तेजोरूप होते जाना धर्म का मार्ग है । 

पर व्यवहार में कठिनाई दीखती है। ठीक ही है । चलेगे तब तो राह 
की बाधा का पता चलेगा । चलना ही न शुरू करे तो आगे का रास्ता 
सीधा-सपाट दीख पडे तो क्‍या श्रचरज ”? सो धरती पर कदम बढाते हे कि 
उलभन दीखती है । यहाँ केवल रूप मे।धर्म नहीं मिलता, नाना विशे- 
बणो के साथ वह मिलता है । जैसे जेन-धर्म, सनातन-धर्म, ईसाई-घर्म, 
बौद्ध-धम, और इस्लाम धर्म । कोई धर्म' अपने को गलत नही मानता । 
ओर बेशक कोई गलत हो भी क्यो ? पर हर धर्म में कुछ लोग ऐसे 
हे, जो अपने धर्म को इतना एकान्त सही मांन लेते हे कि दूसरे के धर्म 
को गलत कहने को उतारू हो जाते है । तब धर्म का जिन्नासा में अपने 
से बाहर निकल कर आने वाले को बड़ी दुविधा हांती है। अनेक उपदेष्टा 
मिलते हे, जो कहते हे कि हमारे डेरे में श्रा जाओ, हमारे पास मुक्ति 
का मांगें है । और वह कहते हे कि हमारा साहित्य पढो । तुलनात्मक 
बुद्धि से देखकर विवेक से काम लो । तब हो न सकेगा कि हमारे ही धर्म 
भ तुम न आ मिलो । 

दावा सब धर्मो का यही हैँ । और भ्ूूठ भला किसको ठहराया जाग्र? 
धर्मे-तत्व किसी शकल के पान्न में हो, अगर वह है तो पात्र उपयोगी 
है । यानी नाना नाम वाले जितने सम्प्रदाय है, धर्म-पूर्वंक वे सब संच 
बनते हे। धर्म-हीन होकर वे सब मिथ्या बन जाते हे । जैसे जब तक 
श्रात्मा है तब तक अ्मुक नामधारी व्यक्ति की देह आदरणीय है। आत्मा 
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निकल जाने पर वह देह रोग का घर बन रहेगी । तब उससे जितनी 
जल्दी छुट्टी पाली जाये, उतना ही श्रच्छा । इसी तरह जैन श्रथवा और 
नामो के नीचे जो सम्प्रदाय बत गये हे, यदि वहाँ घमं है तो वे जैन 
अथवा अन्य विशेषण उपादेय ठहरते हे । 

पर देखने में श्राता है कि कही जैन-धर्मं को ऐसा कस कर चिपटाया 
गया है कि धर्म तो उसमे से निचुड गया है और केवल “जैन! रह गया 
है। ऐसे उदाहरण बिरले नही है । वहाँ जैन धर्म को धर्म के लिए माना 
जाता है। इस वृत्ति में सम्प्रदाय-मूढता हैँ । 

दूसरे सम्प्रदायो मे भी ऐसी बाते मिलती हे और सच यह है कि 
भीतरी घामिकता जितनी कम होती है, साम्प्रदायिक मताग्रह उतना ही 
उत्कट देखा जाता है । पर यह मोह हे । 

में अपनी बांत कहूँ । में अपनी माँ का इकलौता बेटा था । चार 
महीने का था तभी पितो मर गये । माँ ही मुझे सब कुछ रही । पर एक 
दिन आया कि उनकी आत्मा देह छोड प्रयाण कर गई। श्रब आ्राप मेरी 
हालत जान सकते हे, पर कलेजे पर पत्थर रख कर मुझे यही करना 
पडा कि स्मशान ले जाकर उनका शव-दाह कर श्राऊँ । मेरे लिए यह 
सुख की बात न थी, पर क्या आप नोगो में से कोई भी यह सलाह देने 
को तैयार है कि मुभे माँ की देह से चिपटा ही रहना चाहिए था,छोडना 
नही चाहिए था ? 

साम्प्रदायिक रूढियो का भी यही हाल हैं । यदि धामिक तेजस्विता 
इतनी हैँ कि उसके स्पशण से क्रिया प्राणवान हो जाय तब तो ठीक, नही 
तो आग्रह से निष्प्राण रूढि का पालन कसे ठीक कहा जा सकता हैं ? 

विशेषण से विशिष्ट होकर ही जो जगत-व्यवहार में धर्म मिलता 
है, इससे बुद्धि-विचक्षण पुरुषो को भी भ्रान्ति होती देखी जाती है । शुद्ध 
धर्म के मोह मे उनको उन विशेषणो के प्रति अवज्ञा हो जाती है। ऐसी 
झ्रवज्ञा श्राजकल अक्सर देखी जाती है । पर यह उचित नही; क्योकि 
जो रूप-नाम से हीन है, वह जगत के लिए नही के जेसा हे । इसलिए 
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सम्प्रदाययुक्त धर्म को भी एकान्त अनुचित मानना भल है 

पर धर्म के खोजी की कठिनाई ऊपर की बात से और बढ जाती 
है । यह धर्म भी सच, वह धर्म भी सच । पर दोनों एक तो हे नही।. 
यह देख कर वह झमेले मे पड सकता हू । उधर से पुकार सुनता है 
तुलनात्मक अध्ययन की । तब वह क्‍या तुलनात्मक अध्ययन मे पडे और 
तय करने चले कि कौन इनमे कम श्रेष्ठ है भर कौन अधिक ? 

में भांनता हू कि जिज्ञासु इस तुलनात्मक अध्ययन के चक्कर मे 
पडा कि खोया गया । उसे फिर राह न मिलेगी और वह शब्द की भूल- 
भलेया में भटक रहेगा, क्योकि फैसला करने की बद्धि से धर्मों में तुलना 
करने चलना एक शअ्रहकार हैं और गलत है। 

अरे भाई, धर्म वहा बाहर खोजे मिलेगा ? उसकी गुहा तो भीतर 
है । भीतर रॉको तो वहाँ से एक धीमी लो का प्रकाश प्राप्त होगा । 
आत्मा की आवाज़ सब के भीतर है । उसे सुनते चलो । उसी से बाहरी 
उलभन कटेगी । 

पर अधीर कहता हैं कि अजी, कहाँ है वह आत्मा की आवाज ? 
हम सुनते हे श्रौर कुछ सुनाई नही देता । वह भाई भी गलत नही कहता। 
पर उसे अधीरता पहलछे छोडनी होगी । बात यह है कि हमारे श्रन्दर 
तरह-तरह की भावनाश्रो का इतना कोलाहल मचा रहता है कि वह 
धीमी श्रावाज कैसे सुनाई दे ” वह तो है, लेकिन उसे सुनने के लिए 
शोर की तरफ से कान बन्द करने होगे । तरह-तरह के वाद-विवांद, 
शास्त्रा्थं चल रहे हे । उन सब की तरफसे बहरे बन जाना होगा। जां 
धाहर दीख रहा है, उस पर भ्रॉख मूद लेनी होगी । तब जो नही सुनता, 
वह सुनाई देगा और नही दीखता वह दिखाई देगा । बस उसको गह 
लीजिये और उसके पीछे जो भी छोडना पडे छोड दीजिए । जहा बह 
ले चले, चले चलिये | ऐसे आप देखेगे कि आप सही धर्म-पालन कर रहे 
है और धर्म के नाम पर जो जजाल और दुकानदारी का पसारो फंला 
हैं. उससे बच सके हे । 
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पर दुनियादार कहेगा किआप कहॉकी आत्मा की बातचीत करतेहो? 
ग्राई मौत कि सब उड जाता है। किसने भला आत्मा देखी है ? जन्मा 
हु सो मरेगा। मर कर क्‍या छोड जायगा ? श्रात्मा तो वह छोड नहीं 
जाता, पर धन-दौलत उसकी छूट जाती है । धर्म की कमाई कहाँ दीख ती 
हे ” धन की कमाई आदमी के मरने के बाद भी टिकती हैं । एक ने 
जीते-जी पाँच हवेलियाँ बनवाई | वे पाँच सौ वर्ष तक रही तो तब तक 
उसकी याद रहेगी नाती-पोतो और परपोतो का भला होगा । वह 
टिकने वाली कमाई है | इसके सामने झात्मा की बात हवाई बात नहीं 
तो भला व्या है ? 

ठीक तो है। आते हुये हावडा पुल से आना हुआ कि पास एक बहुत 
बडा क्रेन दीखा। भला उसकी ताकत का कया पूछता ? सेकडो मन 
बोभ को गेंद की तरह यहा से वहा फेंक दे । ऊँचा ऐसा कि आ्रासमान की 
छाती मे मृक्‍का मारता हो । श्रादमी की उसके श्रागे क्या हस्ती ? फिर 
लडाई में हिटलर के बम याद कीजिये। एक-एक ऐसा कि यह हजारो को 
तहस-नहस कर दे और क्षण में भरी बस्ती वीरान कर दे। दुर्दान्त वास्त- 
विकता है । इसके आगे झ्रादमी चीटी जितना भी तो नही । फिर क्या 
धर्म ”? और क्या आत्मा ” उस ठोस लोहे की विकराल वास्तविकता के 
ञ्रागे वह निरी खामख्याली ही नही है ” 

एक बार तो बिन सोचे मन सहमता है । मालूम होता है कि भीमा- 
कार जा लौहित रुद्र सामने हैँ, वह तो है और वह जो निराकार धर्म- 
तत्व की बात है, वह नहीं है। पर एक क्षण को मन सहम भी जाता हो, 
लेकिन तभी भन्दर से प्रतीति आती है कि उस दैत्याकार क्रेन के पीछे 
चाभी घुमाता हुआ साढे-तीन हाथ का एक आदमी बंठा है । करत कितना 
भी बडा हो वह उस नन्हे सचेतन गआरादमी के हाथ में जड की भाति 
निष्क्रिय हैं । इसी तरह बम कितना भी नांशक हो, पर हिदलर उप्के 
पीछे है तभी उसकी शक्ति विनाश कर पाती है । अर्थात्‌ जड की ठोस 
भीमता के पीछे चैतन्य की अव्यक्त सत्ता ही काम कर रही है । 
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और कहाँ हे श्राज ऐतिहासिक काल के महाकाय जीव-जन्तु ? और 
साम्राज्य और सत्ताए ? आदमी ने अपने भ्रहका र मे जो कुछ खडा किया 
वह सब एक दिन खडहर बन रहा । पर बुद्ध और महावीर को हुए 
हजा रो वर्ष हा गये श्रौर ईसा की श्राज यह बीसवी सदी है । काल के इस 
गहन पटल का भेद कर इन महापुरुषोी का सदेश राज जीवित है श्रौर 
उसके भीतर से वे स्वय भ्रमर है | कहाँ हे सम्राटो के श्रतुल वेभ व, महल- 
श्रटारी कि जिनकी उम्र तुम ज्यादा बताते हो? यह सब कुछ घूलमे मिल 
गया है । काल ने उसे लथेड डाला है । फिर भी उस काल पर विजयी 
बना हुआ ओर मृत्यु के बीच अमृत बना हुआ प्रेम का सदेश सदियो के 
प्रम्तराल से आज भी हमे सुन पडता है । 

इसलिये धन की कमाई नही रहती, धर्म की ही कमाई रहती है, 
पर वह कमाई दीखती नहीं । धरती मे का बीज भी कही दीखता हूँ ? 
पर अधीर उसका फल चाहता है । किन्तु उसका तत्कालीन प्रभाव नज़र 
नही भी श्राता । श्रनांतोले फ्रास की एक कहाना हैँ। उसमें दिखाया गया 
है कि ईसा जब जिन्दा थे तब वह एक अवारा उठाईगीर के मानिन्द 
समभे जाते थे। गरूर में मस्त भ्रपने को ऊचा माननेवाले लोग उन्हे 
हिकारत से देखते थे । लेकिन लोगो की घृणा से ईसा को क्‍या! उन्होने 
तो श्रपने को प्रेम से भरा रखा । वह फासी चढ गये, पर फासी चढामने 
बोलो के लिए उनका मन करुणा से भरा रहा । आज फासी' देनेवाले वे 
अकसर कहाँ है ? कौन उनको पूछता हैँ ? और ईसा को ग्राज अश्रवतार 
मानकर करोडो लोग गदुगद हो जाते हे । यह धर्मं की महिमा है था 
किसको ” 

धर्म का बीज इतना छोटा है कि देखने को ऊपर की नही, भीतर 
की आँख चाहिये, श्रोर धास की तरह जल्दी वह उग नहीं श्राता | इससे 
धर्म की श्रद्धा कठिन होती है। पर यही उस श्रद्धा की कांमत भी है ॥ 
तुम्हारी प्रतिष्ठा न हो, लोग तुम्हे न पूछे, बल्कि उल्टे त्रास दे श्लौर 
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हँसी उडावे तो भी धर्म से विमुख कैसे हुआ जा सकता है ? उस श्रद्धा 
का भीतर जगाकर सब तरह की प्रतिकूलता को प्रेम से जीतना है। 

आज तो उसी श्रद्धा की माग है । मार-काट मची है और भोग के 
प्रतीक धन्त की पूजा की जा रही है। भौतिक सुख-सुविधा ही एक इष्ट 
वस्तु समभी जाती है। बाकी भ्रम । परचम की कल-पूजा और कला-पूजा 
के पीछे यही इन्द्रिय-परायणता है। इस नास्तिक जीवन-नीति की एक बाढ 
हा भ्रा गई है और घर-घाट उसमे बहता हुआ दीखता है । ऐसे में श्रात्म- 
श्रद्धा भारत ने खोई कि सब गया । 

मूलभूत खतरा पश्चिम से आया भौतिक दहन है । पर्चिम यो तो 
उन्नति कर रहा है, प्रगति कर रहा है, पर वह विनाश के आवत्तं के 
किनारे भी पहुँच रहा है। उस जीवन-नीति में जोर दिया जाता है 
'पह पर। कहते है 02ए2८!०9 02750727ए' (व्यक्तित्व का विकास 
करो) । यह उनका मन्त्र हैं। पर इससे थोडी दूर बढ़ने पर ही स्पर्धा पैदा 
हाती है। इस ॥22ए2/079८वं 9275074/77ए* (बढे हुये व्यक्तित्व) 
का जोर अपने ऊपर नही, दूसरे के ऊपर खच्चे होता है । परिणाम होता 
है हिसा और दमन और शोषण । वहाँ वासनाग्रो को उत्तेजन दिया जाता 
है, यहाँ तक कि उनका राष्ट्र-प्रेम नशे का रूप ले लेता है। इस नशे में 
समूह-के-समूह सगठित होते हैं भशौर दूसरो को ललकार देते हे। समझा 
जाता है कि वे बढ रहे हे, पर पडोौसी को पराजित कर और हीन समझ 
कर आगे बढने वाली सभ्यता भूठी है। वह वृत्ति धामिक नही, अ्रधाभिक 
हैं। धामिक वृत्ति कहती है कि व्यक्ति सेवक बने । अपने को शून्य श्रौर 
अकिचन मानते भ्रौर बनाते रहने की पद्धति सच्ची धामिकता है। 

सोचता हूँ कि इस दुनिया मे सच्चा करिश्मा क्‍या है तो मुझे मालूम 
होता है कि जहाँ सब अपने-अपने भ्रहकार मे डूबे हैं, उस जगत में सच्ची 
विनम्रता ही सबसे बडा करिश्मा है। जो कृताथे भाव से अपने को 
सबका सेवक बनाता है, वही धन्य है । 

एक-दूसरे को कुहनी से ठेलते हुए, दबाते-कुचलते हुए खुद श्रागे 
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बढने का रोग विलायत मे हैँ तो हिन्दुस्तान में भी है। हिन्दुस्तान मे बह 
कम नही है । इस तरह सफलता भी पाई जाती-सी दीखती है, पर वैसी 
दुनिया की सफलता कोरा भूंठ है और दम्भ हे । 

महावीर के नाम पर हम लोग मिलते और जयध्वनि करते हे | हम 
उनके धर्म की प्रभावना करना चाहते है । लेकिन महावीर ने तो राज- 
पाट छोडा और बन की राह ली । सुख का रास्ता तजा, दू ख॒ का मार्ग 
पकडा | दूसरो को सता कर खुद आराम पाने से ठीक उल्टी रीति उन्होने 
अपनाई । वह रीति खुद दु ख उठाकर दूसरे का कष्ट हरने की, यानी 
भ्रहिसा की, थी । हम देखेगे तो पायेगे कि स्वेच्छापूर्वक पर-हित मे दुःख 
उठाने का रास्ता ही सुख देता है । महावीर के तपलवी जीवन का' यही 
नही तो दूसरा क्‍या सार है ? 

धर्म तत्व यह हैं कि श्रहभाव छोडो, सेवा-भावी बनो । परिग्रह या 
सचय मन में लोभ और अभिमात्र लाता हु। पदार्थ परिग्रह नही है, 
उनमें ममता परिग्रह है । समाज में श्राज कितनी विषमता दीखती है। 
एक के पास घन का ढेर लग गया है, दूसरी जगह खाने को कौर नही । 
ऐसी स्थिति मे अहिसा कहाँ ? धर्म कहाँ ? कुछ लोगो की ममता से 
समाजवादी विचार को जन्म मिला । समाजवांद लोगो में धन का समान 
वितरण चाहता है | गॉधीजो अ्रहिसक है, पर समाजवादी तो अहिसक 
नही हे । इससे जब गॉधीजी कहते हे कि ममता छोडो तब समाजवादी 
यह कहने का धीरज क्यो रखने वाला हैं ” वह कह्ेगा कि तुमसे मामता 
नही छटती है तो मेरे तो हाथ हे । में तुम्हारा धन छीने लेता हूँ । श्राप 
सच मानिये कि हमारे आस-पास भूखे लोगो की भूख मंडरा रही हो तो 
उसके बीच महल के बन्द कमरे में धर्म का पालन नही हो सकता । धर्म 
कहता है कि धनिक अपने धन का रक्षक ही अपने को समझे, उस पर 
ग्रपना स्वत्व-भाव नही मानते । 

कोई जरूरत नहीं हेकि हम चाहे कि धनिक धनिक न रहे, पर 
धनिक को तो अपने को गरीब ही मानना चाहिये। जिसके पास सोने 
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का जितना अश्रधिक बोभ हो, उसकी श्रात्मा उतनी ही दबी हैं। पर उस 
सोने से अपनी आत्मा को श्राप अलग रखे, यानी ममता छोड दे तो 
सोता आपका कुछ न बिगाड सकेगा, न फिर उससे दूसरे का ही अलाभ 
होगा, और तब फिर वह सोना जगत का हित करेगा, क्योकि धर्म के 
काम में लगेगा । 

दूर क्यों जाइये, अपने ही पहले श्रीमन्‍्तो को देखिये न। कोई भला 
उन्हे देख कर कह सकता था कि ये कोटाधीश है ? सादा रहन-सहन, 
वही चाल-ढाल । पर आज की तो आन-बान ही निराली है | जैसे धन 
बदन पर उछला जाता हो । दिखावा बढ रहा है| अरे भाई, तुम्हारे 
घन हैँ तो यह कौन बडाई की बात है ? बडाई की बात तो त्याग मे है । 

अव्वल तो त्याग का दिखावा भी बुरा है, पर कोई घन का दिखावा 
करने बेठे तो यह महा मू्खेता के सिवाय और क्या हो सकता है ? सच्चा 
झग्रादमी, यानी सच्चा धामिक, अपने को अकिचन मांनेगा । दिखावे पर 
वह कौडी नही खर्चे करेगा। अपरिश्रही होगा और धन को परोपकार 
के मिमित्त ही मानेगा । 

भाइयो, मेने श्रापका इतना समय लिया भ्रब जितनी जमीन हम 
चले है, उस पर फिर पीछे फिरकर एक निगाह डाल ले -- 

पहली' बात यह कि धर्म नाम की वस्तु शुद्ध रूप में नही मिलती । 
बाहर स्लोत पर चलते हें तो वह विशेषण के साथ मिलती है। विशेषण 
अपने-ग्राप में मूल्यवान नही हे | वे तो पात्र की तरह है । धर्म का उनमे 
रस हैं तो ठीक, नही तो बेकार । 

दूसरी बांत कि धर्म का मृल्य आत्मा में है। इन्द्रियों को बस में 
करना है और आत्म-रूप होते जाना है। इस मार्ग पर अपने-पराये की 
बुद्धि को मिटाना होगा । दूसरो मे आत्मवत्‌ वृत्ति रखनी होगी । 

तीसरी बात यह कि भ्रहकार धर्म का शत्रु है भौर सेवा धामिक 
जीवन का लक्षण हें । 

चौथी बात, जिस पर कि काफी जोर भी कम होगा, कि धर्म बोलने, 
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जानने की चीज़ नही है । वह तो भ्रांचरण की वस्तु है। तकं-पूर्वक धर्म 
तत्व को छान डालने की. स्पर्धा आदमी को तही करनी चाहिए। सूरज 
को श्राख गडा-गड़ा कर देखो तो क्या नतीजा होगा ? उससे आँख ही 
अन्धी होगी । इसी तरह आत्मा-परमात्मा को बहुत तक-वितके के जाल 
डालकर पकडने का श्राग्रह ठोक नही | वह तो व्यसन हो जाता है। 
उसमे पडकर बृद्धि विलांसिनी श्र निबंल हो जाती है । परम तत्व को 
जान कर भला कोई चुका सका है कि हम चुका देंगे ? फिर उस पर 
वाद-विव।द क्यो ? शास्त्रार्थ क्यो ? घटो उलझी' चर्चा क्‍यों? उचित 
है कि जितना पचे, उतना बौद्धिक ज्ञान हम ले ल। बौदिक ज्ञान तो 
अपने-आप में कोई सच होता नही है । बारीकी से देखे तोज्ञान और 
ज्ैय की प्रथकता पर ही वह ज्ञान सम्भव होता है। पर प्रथकता तो 
झूठ है । इससे ऐसा ज्ञान भी एकान्त सच कैसे हो सकता |है ? धर्मा- 
नुभव की स्थिति वह है, जहा ज्ञाता भोर ज्ञेय अभिन्न है, भर्थात्‌ जहा 
ज्ञान रहे उतना भी अन्तर उनमे नही है। ज्ञानवान वहाँ घुल रहता है, 
जैसे नोन की गाँठ पानी में गल रहती है | 

यह सुन बुद्धिवादी (रंशनलिस्ट) मुझे सवालों से तोप सकता है, 
पर सवाल की कही शान्ति हुई है ” शका शान्त होगी तो बस श्रद्धा 
में । जो भ्रनभव की बात है, वह बहस की नही है, और समझ कर किसी 
ने सत्य का पार नही पाया हे । इसलिए धर्म के विषयो मे हमें नम्र 
झौर जिज्ञासु होकर चलनों चाहिए । 

पाँचवी बात यह कि धर्म से ऐसे व्यवहार हमे नही करने चाहिए, 
जैसे धन से करते हे । धन से हमारी गरज चिपटी रहती है। पर धर्म 
से बदला हम नही चाह सकते । यह तो सौदे ज॑ंसी बात हो जायगी। 
धन के मोल जिस तरह चीज़े खरीदी जाती हे, वैसे घर्म के बदके भी 
हम स्वगें और पुण्य खरीदना चाहे तो यह गलती हैं। धर्म तो हमें अपनी 
ही भ्रसलियत देता हैं । इससे बड़ा श्लौर दूसरा लाभ क्‍या होगा ? यह 
धर्म को लजाना है कि हम उसके ज़रिये ऐश्वर्य बनाना चाहे या अपना 


॥ 


ग्रभाव बढाता चाहे। यह तो हीरे से कौडी का काम लेने जैसा हो 
जायगा । महातत्व की उपलब्धि से क्या हम क्षुद्र प्रयोजन साधने की 
बात सोचे ? यह तो वैसे ही हुश्ना, जैसे ज्वालामुखी के विस्फोट पर हम 
अपनी चांवल की हॉडी पकाना चाहे । ऐसे हाँडी भी जल जायगी, हम 
'भी जल जायेंगे। इसलिए धर्म के उपयोग के सम्बन्ध में हम सावधान 
रहे । उससे लौकिक प्रयोजन साधने की इच्छा हम तज दे । ऐसी इच्छा 
तो हमारी कगाली का सबूत हे और झज्ञान का भी | 

कवि ने कहा, कौडी को तो खूब सम्भाला, लाल रतन क्यो छोड दिया? 
धर्म वह लाल रतन ही है। पर मुट्ठी कौडी पर ही बधी है तो लाल 
रतन कैसे हाथ लगेगा ”? इसलिए लाल रतन लेते के लिये कौड़ी पर 
से मुट्ठी छोड देनी होगी । आप लोगो में बडी-बडी सम्पत्तियों के स्वामी 
होगे। धर्म पाना चाहते हें तो उस पर से श्रापकों मुट्ठी छोड देनी 
होगी । मुट्ठी छोडने से वस्तु थोडे छठती है । यह तो भ्रम ही है। पर 
दोनो हाथ लड्डू का भरोसा में आंपको देने वाला नहीं हूँ। या तो 
अह-गर्व रखिये, या धर्म रखिये। धर्म रखकर भाप अपने लिए नही 
रह जाते, सब के लिए हो जाते हे । उसके लिए अन्दर की वासनाओ 
को, स्वार्थ-ईर्षा को, मताग्रहो को, गिरोहबन्दी को सब को छोड़ देना 
'होगा । लेकिन छोड़ने से आप घाटे में न रहेंगे, क्योकि छोडकर वह 
वस्तु आपको मिलेगी, जिसकी कीमत अकूत हे। वह है श्रापकी आत्मा' 
अपने को खोकर सारे जगत का राज पाया तो कया पाया ? क्योंकि 
त्तब वह धूल बराबर भी नहीं है ।' 


&. भाषण पर्यूषण व्यास्यानमाला, कलकत्ता । 


युद्ध 

जीवनकमं क्या हूँ ” सोचता हूँ तो एक ही उत्तर मिलता है * यूद्ध / 
जीवन युद्ध है । 

युद्ध से घवराना जीवन से बचना है । वे शान्तिवादी जो युद्ध से 
किनारा रखने की सीख देते हे ओर युद्ध से ही. युद्ध करने आगे नही 
श्राते, वे शान्ति के वादी ही है, उसका मूल्य चुकाना नही चाहते। शान्ति 
के वे तत्पर ग्राचरणी नहों हे, उसके सिपाही तही है । अर्थात्‌, वे शान्ति 
ला नहीं सकते । वे भ्रशान्ति से डरते हे और उससे लड नही सकते । 
शान्ति न-कार नही हूँ । जो अभ्रश्याति का चुनौती नही दे सकती, वह कसी 
शान्ति ? जाति दास नही योद्धा चाहती है । और बह शाति का चोर 
है जो युद्ध से आँख चुराता है। घर में अपने को बन्द कर कोई शाति- 
सेवी नहीं हो सकता । बाहर ह्वष की श्राग हे, इसलिए अपने ऊपर 
किवाड बन्द कर जो भीतर विरागी बन बैठता है, वह विरागी नही है, 
कायर है । इसी तरह जो चारो तरफ जलती हुईं कलह की आग से, 
दान्ति की श्रोट और शान्ति के सपने ओढ कर, और उनमें बन्द होकर 
अपने को बचाता है, वह अपने को धोखा देता है । शान्ति अ्रपने सेवक 
से बांत नही, काम चाहती हैँ । वह उत्सर्ग चाहती हैं। जो आराम नहीं 
तज सकता, एडीटरी और लेखकी की सुरक्षित जालोचना छोड कर 
घमासान में नहीं श्रा सकता, वह शाति को भी कैसा चाहता है? वह 
तो अपने तन की ही रक्षा चाहता मालूम होता हुँ । लछेकिन शान्ति 
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उसा का पहचानेगी जो श्रशाति की ललकार छेगा, उससे मारचा लेगा । 
जो योद्धा नही, वह सेवक नही । वह प्रेम का अधिकारी भी नही । प्रेम 
का रास्ता खतरे का रास्ता है। प्रेमी योद्धा तो है ही। उस योडा से 
सब-कुछ मॉँग लिया जायगा और बदले में श्राश्वासन भी उसे नहीं दिया 
जायगा । उसका सहारा होगा बस प्रेम | इधर-उधर और कुछ नही । 
उतने ही को सँजीए रखकर बिना किसी प्रत्याशा के वह भ्रपना तन मन 
दे सके तो ठीक हैं। ऐसा नही तो वह प्रेमी नही । और शाति भी श्रपने 
प्रेमी से यह सब उत्सग माँग लेगी | जो श्रशाति से लडने में श्रपतती जान 
तक खोने को तैयार नही है, वद्र शाति के समर्थकों मे नही गिना जायगो। 

इससे जीवन को जो आराम मानते हे, वे जीवन को नही जानते । 
वे जीवन का स्वाद नही पाएँगे। जीवन युद्ध है, आराम नहीं । और 
भ्रगर आराम है तो वह उसी को प्राप्य हें जो उस युद्ध में पीछे कुछ न 
छोड श्रपने पूरे अ्रस्तित्वसे उसमे जूक पडता दे। जो सपने लेते है वे सपने 
लेते रहेगे । वे आराम नही श्राराम के खयाल मे ही भश्माएं रहते है । 
प्र जो सदानद है, वह क्‍या सपने से मिलता है ” आदमी सोकर सपने 
लेता है । पर जो जागेगा वह पाएगा । सोने का पाना भूठा पाना है। 
सपना सपने से बाहर खो जाता है । शभ्रसल उपलब्धि वहा नहीं। इससे 
मिलेगा वही जो कौमत देकर लिया जायगा। जां आनद रूप है, वह 
जानने से जान लिया नहीं जायगा | उसे तो दुख पर दुख उठा कर 
उपलब्ध करना होगा । इसलिए लिखने-पढने श्रौर मतन करने से उसकी 
स्तुति भ्रच॑ंना ही की जा सकती है, उपलब्धि नहीं की जा सकती। 
उपलब्धि तो उसे होगी जो जीवन के प्रत्येक क्षण योद्धा है, जो अपने 
को बचाता नही है, भर बस अपने इष्ट को ही जानता हैं, कहो कि जो 
उसके लिए अपने को भी नही रखता है। 

प्र कैसा योद्धा ? हाथ में कटार ली और चार छ. के गले काट 
दिए, ऐसे भ्रादमी भा योद्धा कहलाते है । इतिहास अधिकतर ऐसो को 
ही जानता है । शूरता शोर बीरता के नाम पर एकाएक वैसी ही धरव्री 
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सामने उठती है। और श्राज तो वह भी नहीं। भ्राज तो बिना देखे और 
दीखे गोले बरसाए जाते है और तोप बदूक चलाई जा सकती है। आाधु- 
निक वीरता कुछ ऐसी ही चीज़ है। लेकिन इस वीरता मे भय भी मिला 
हुआ नही है, यह में नहीं कह सकगा। दृष्मन का डर श्रदर ही श्रदर 
मन को दबोचे रहता है। शोर उस अदरूनी भय का वामना करने के 
लिए एक बना हुआ्ना साहस, जिसमे नशा रहता है, हठात्‌ पैदा कर लिया 
जाता है। वह नशा तलवार चलवाता है, और गोले फित्रवाता है। ऐसा 
व्यक्ति खद आतंकित होता है भ्रौर श्रातक उपजाने को ही जीत जानता 
हैं। वैसे श्रमानधीय साहस को ऊपर से देखने वाले शुरता और वीरता 
कह देते हे । दुबक रहने वाले कायर के मुकाबले तो वे भी वीर हे ही । 
पर कया शब्द के पूरे प्र्थ में उन्हें योद्धा कहा जा सकता है ? नशा 
उतर जाने पर क्‍या वहु दयनीण ही नही दीख शआ्राएगे ? ऐसी लड़ाई 
लड़ने वाले नित्य के जीवन में बात बात पर अपमानित हांते और श्रात्मा 
बेचते हे । बारह-पद्रह रुपए का सिपाही जो लडाई में अजब विक्रम 
दिखाता है, लडाई के प्रभाव में कया वह काहिल, झूंगडालू , डरपोक 
और पालतू ही नही दीखता ? क्या उसका पराक्रम सच्चा होता है ? 
क्या उसके मूल में एक नशा ही नहीं होता ? 
जो मारता है उसको कोई योद्धा कहे, तो में उप्ते बहस का मौका 
न दूगा। हरेक को हक है कि जहा से उसे स्फूरति मिले वहा से ले। 
जिसमे चाहे, उसी में श्रद्धा रखे । बहस इसमें बेकार है । लेकिन भ्रगर 
विवेक भी कोई चीज़ है तो में कहना चाहता हू कि जो बिना मारे युद्ध 
में डटा रहता है जो अपने को दुश्मन मानने वाले को भित्र मानता है 
प्रौर उत्की दुश्मनी को अ्रपनी अखड़ मँत्री से भेलता है, वह प्रवीणतर 
योद्धा है। प्रवीगतर, और भ्रधिक साहसी, और श्रधिक विवेकी प्ौर 
प्रधिक बलवान । 
लेकिन करना कहने-सा सीधा नही है। जो हमारे खून कां प्यासा 
है उसमें से खून की प्यास निकल जाय और उसमें स्नेह की प्यास पैदा 
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हो आए, यह काम खेल नही है। यह दुस्तर से दुस्तर है प्रौर इसके 
लिए अ्रविराम झौर दुर््धप॑ युद्ध की योग्यता वाले योद्धा की ज़रूरत हैँ । 
इतिहास के यूग-यूग झौर देश-देश में अहुतेरे लोग स्पर्द्धापर्वंक बढकर 
इस मोरचे को लेने पहुचे, लेकिन बिरले वहाँ ठहर सके । प्रसंख्य बीच 
में टूट गये भौर दृश्मन के हाथों खेत रहे । इस यद्ध मे दुश्मन की उसी' 
क्षण विजय हो जातो है जिस क्षण कि योद्धा में दुश्मनी का स्यांल भी 
“आर जाता हैँ। में मानता हू कि जिसने यह युद्ध जीता, उसे फिर जीतने 
को कुछ भी बाकी नही रह गया । भर जीवन में कर्म शय है तो इसी- 
लिए कि इस यद्ध में भ्रमी विजय पाना हमारे लिए शेष है । इसके श्रति- 
रिक्त और कुछ करना धरना नही रह जाता। 

लेकिन शब्दों को लेकर हम भाग न छूटे, और न उडे । न समझ 
लिया जाय कि ग्यवित श्रतिम सत्ता है श्रौर उसकी अपने में भ्रलग कोई 
मत्रित हो सकती है। मरता आ्रादमी भ्रपने से है, जीता साथ-साथ है। 
मौत को छोड कही वह अकेला! नही है। सो मृक्तित श्रगर है तो सबकी 
साथ है। इससे ऊपर व्यक्तिगत आदर्श की स्थापना नही की गई हूँ। 
व्यक्तिगत भाषा का प्रयोग हा भ्रवव्य है। व्यक्ति इकाई है श्रौर जो 
चेतना मानवतल पर हमें प्रोप्त है, उसमें इस इकाई के प्राधार से छट्री 
तो पूरी तरह हैं ही नही, इस मर्यादा को किसी वाद में कृपया हम न भूलें । 

युद्ध की परिभाषा में ही जोवबत का देखना क्यो ज्हूरी है, उसका 
कारण है। 

उस कारण को तात्विक रूपमें तो यों कहिएकि दो एक तबतक नहीं 
हो सकते, जबतक वे अपने दो-पन को, यानी अपने ही भीतर के श्रौर 
ध्रापस के द्वित्व को जीत नही लेते । हरेक को अपना भ्रपनापन ही सिद्ध 
है । लेकिन वह अपनापन हरेक की मर्यादा भी है। गति का श्र्थ विस्तार 
है । विस्तार में अपनी ही मर्यादाओं के प्रति श्रसंतोष श्रौर युद्ध गभित 
है । जहा ऐसा भ्रसतोष और युद्ध नही, वहा जीवन भी फिर नहीं है । 
वहा प्रगति, उन्नति, विस्तार, सबके द्वार बद हैँ। जीवन का लक्षण है 
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विस्तृति की निरतर चेष्टा, निरतर गति | गति वी सभावना में विरोध 
झौर युद्ध आ ही जाता हैं । 

इसी तात्विक जात को व्यवहार के तल पर प्रत्यक्ष बनाकर हम 
समझ सवते है | जिसके प स निषध्ष के लिए को& आधार नही रह गया 
है, सब गलत म्‌ नो उसके लिए सठ। भी है और सब सही गलत, जिसमे 
पृथक्करण की विवेक गविन नहीं रह गई हैं, जो समन्वय में अन्वय की 
शक्ति खो बंठा है, जो किर्स। का वर्जत और किसी (बात) का साग्रह 
स्वीकार नही कर सकता ऐसा व्यक्ति एकदम निष्क्रिय और जडबत रहता 
है । वह सूखकर बेकाम हो ज!ता है। 

झ्ौर 'धर्म' मे इस तरर का खतरा खूब है । धर्म की आधार रूप 
है वह चेतना जो खड में ग्रवड के लिए बीजभत है | इससे धर्म कामल 
है बिछोह का त्रास और ऐक्य की प्यास । जीवन एक है । जो श्रखिल 
है वह ईश्वर । वही है भ्रौर में वह हूं . 'सो5*ह'--धर्म का मूल इस शन- 
भूति को आत्मसात्‌ करने की अमर प्यास है । 

लेकिन इस अमूल्य श्रनभति के साथ खेल नहीं हो पायगा । इस 
बारे में अतिशय ईमानदारी भी कम हो सकती है। ज़रा मोह इस जगह 
आदमी को नरक में डाल देगा, स्फति की जगह उसमें जडता ला देगा। 
यह भ्रनभृति सुलभ होती तो बात ही क्या थी । इसलिए इन (झौर 
ऐसे) शब्दों के साथ अत्यन्त सतक॑ और सावधान होकर बरतना चाहिए । 
यहा शब्द शब्द नहीं रहते, श्राग हो जाते है । वे जला दे सकते है । 
और जिसके लिए वह शब्द दब्द ही रह रहे हैं, फिर भी जो उनका व्य- 
वहार करता है, वह कोरा व्यापार रचता है । वह पाखडी है । उन 
शब्दों के साथ भ्रत्यन्त विनम्र रहना होगा । सो5ह' पद मान भर लेने 
के लिए नही है। वह तो साधना का हृष्ट है । उसमे तो श्राशय है कि 
मुझे बह (यानी, उसके जैसा और निकट) प्रतिक्षण होते रहना चाहिए । 
अगर 'सो5' भाव मेरे ऊ५र सवार हो जाता है सांधघना का मन्र नहीं 
बल्कि एक व्यामोह बन जाता है, तो उससे जबरवरत श्रनर्थ होक्र ही 
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रहता है । ऐसे व्यक्ति में गति बन्द हो जाती है और जीवन मूच्छित हो 
जाता है | भर मूढजन उसके उदाहरण से और भी मतिमढ बनते हे । 

ईइवर और सत्य की खोज मे निकल पड़े हुए अ्रनगिन व्यक्तियों 
के साथ, भ्रथवा उनके उपलक्ष से, ऐसी हूं दुर्घटना घटित हुई है। ईश्वर 
की सर्वेब्यापकता को ग्रात्मा के भीवर क्रमश उत्तरोत्तर उपलब्ध न 
करके उन्होने हठात्‌ सब को एकाकार देखने के श्राग्रह में कर्म-अ्रकर्म के 
अतर को ही अपनी विवेक शक्ति म से लुप्त कर लिया है । ऐसे लोग 
कठोर तपसी हां गये हे । जग उन पर विस्मित होता हो, लेकिन असल 
में तो ऐसे विभूढता ही हाथ लगती है । एसे लांगों ने उस राह स्वय 
चेतन्य का लाभ कर पाया, अथवा चेतन्य प्रदात किया, इसमे मुझे भारी 
सन्देह है । 

उन्होने जीवन सबधी अपनी धारणाशओ्रों मे युद्ध-तत्व के लिए अव- 
काश नहीं छोडा । उन्हाने हठात्‌ चाहां कि वे ऐक्य प्राप्त करे, लेकिन 
अनेक्य को, जो उनके भीतर था, उन्होंने ललकार नही दी । उससे युद्ध 
नही किया, बल्कि इसे पुष्ट किया | सूफी और वेदाती कवि लोग ऐक्य 
के एसे स्वप्न मे खां गये कि उस स्वप्न को तत्पर झाचरण द्वारां सत्य 
करने की श्रावश्यकता की सुधि उन्हे न रही । परिणामत उनका जीवन, 
निर्दोष ता वह रहा भी होगा, पर वेगवान श्रोर सशक्त नही हुझ्ना । परा- 
क्रम उनमें नही दीखा । समाज ने कोई स्फूरत और प्रेरणा उनसे नही 
पाई। उनकी जीवत लीति में यूद्ध-तत्व की कमी रह गई । 

बुराई है, श्रनीति है--उसका श्रस्वीकार करने के लिए ही हम हो 
सकते है | अस्वीकार करना, यानी जिसको बूराई और श्रनीति माना 
है उसके आग कभी न भुकना, यह हमारी स्थिति का भ्राधार है। अगर 
हमारे लिए बुराई कुछ नही रह गई है और बुरा कुछ नही रह गया हैं, 
तो हमारे होनेकी श्रावर्यकता ही नही रहती। यह अवस्था तो व्यक्ति की 
नही आदर्श की है | परमात्मा की यह स्थिति है। उस श्राद्शेलोक में 
तो असत्‌ को भी सत्‌ और पाप को भी धर्म ही थाम रहा है, यह अस- 
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दिग्ध है। पर वह कैसे थाम रहा है ? पाप में धर्म और प्रसत्‌ में सत्‌ 
कैसे व्यापा हुआ हूँ ?---इसका जवाब पा लेना मानव नही रहना है,ईश्वर 
बन जाना है। इस प्रश्न का ह॒ठातू उत्तर देने का उत्साह धृष्ठता है और 
बुद्धि का विकार है । वह भयंकर हूँ । वह प्रइन सदा के लिए प्रदन है । 
जब तक काल है, तब तक वह है । किसी उत्तर से उसका मृह बन्द 
नही हो सकता । जीभ से उसका उत्तर दे डालना, अ्रथवा बद्धि द्वारा 
समाधान पा लिया जैसा अ्रपने को समझ लेना, झनर्थकारी है । मोक्ष मे 
सच्चा उत्तर और सच्चा समाधान है और मोक्ष से पहले कही वह उत्तर 
भी नही हैं । 

जब तक व्यक्ति हैँ तब तक उसके लिए असत्‌ रूप कुछ न कुछ है। 
इसलिए सत्रूप धम्म व्यक्ति के लिए हमेशा युद्ध मय होता हे । श्रसत्‌ से 
युद्ध, पाप से युद्ध, भ्रधकार से युद्ध, भ्रवात्म से युद्ध । 

युद्ध इसलिए धर्म है कि हम अपूर्ण हे । भर इसलिए धर्म है कि 
सम्पूर्ण हमे होना हे । जो युद्ध से बचा, वह या तो मोहय्॒क्त हैँ और 
प्पनी अपूर्णताओ से अमन्तुष्ठ नही है, या इतना जड है कि सम्पूर्णता 
की प्रभिलाषा उसमें नही है । 

इसलिए बडे से बड़े के लिए अनन्त काल तक प्रार्थता का अ्रवकाश 
हैं भौर यह भराग्रह खतरे से भरा है कि में वह हू, क्योकि वह में है; और 
क्योंकि वह ईश्वर सब कुछ है, इससे मे सब कुछ हु । इस तरह व्यक्ति 
युद्धवर्म से च्यूत होता है । वह मानव-विलक्षण भले हो जाय, मानवोत्तम 
नही हो सकता । 

किन्तु युद्ध धर्म है तो तभी जब वह धर्मयुद्ध हो, अर्थात्‌ वह प्रेम 
से लडा जाय । जो प्रेम से नही लडा जाता, वह युद्ध खरा नही हैं और 
शाश्वत भी वह नहीं है। उससे थक्रान चढती है और ग्रवसाद हो भ्राता 
हैं। श्रप्रेम वाले युद्ध के लिए नशे वाला उत्साह चाहिए। नशा उतर 
जाने पर उससे अ्ररुचि होने लगती हैँ। वैसे यूद्ध में विवेक नही निभता 
धोर उसमें लड़ने वाले का श्रन्त'करण, चाहे नशा कितना ही तीक्र हो 
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भीतर ही भीतर उसे कचोटता रहता है। इसलिए खूनी युद्ध का योद्धा 
पूरा निर्भय नही हो सकता । वह औरो की जान छेने के बारे क्र हो 
सकता है, पर अपनी शौर भ्रपनो की जान जाते वक्‍त वह घबराए बिना 
नही रह सकता । अपनी ओर अपने पुत्र कलत्र की मौत को भ्रडिग भाव 
से सहने की सामर्थ्य उसमे नही होती । ऐसे वक्‍त वह हिल ही आंता है। 
ज़हर कोई मोका झ्राता है जब नशे पर टिकने वाला उसका युद्धोत्साह 
टूट कर धूल में मिल जाता है श्लौर उस समय वह बेहद दयनीय हो 
प्राता है। बड़े-बड़े ज्वरवीर समझे जाने वालो की जीवनी में इस सचाई 
के प्रमाण मिलते हू। मारने की शक्ति में बढा चढा हुआ योद्धा, एक 
जगह आकर सब सुध बृष बिसार रहता है और अपनी मौत के आमन- 
सामने होकर उसका योद्धापन नही टिक पाता । ऊपर की श्रकड चाहे 
तब भी बाकी रहे; लेकिन भीतर से वह कातर बन आता है! 


परतु जो युद्ध को धर्मेयुद्ध बन। कर उसमे जूमता है, जो बुराई से 
इस निमित्त लडता हैँ कि बुरे समभे जाने वाले को मन से प्रेम करता 
है, ऐसा योद्धा हार कर भी नही हारता, भ्रौर जीत कर भी नही फूलता। 
मौत उसके लिए हिसाब की चीज़ ही नही है । जैसा जीना देसा मरना । 
वह जीवन के लिए मौत स्वीकार करता हैं श्ौर मौत को श्रत वहीं 
मानता । वह दूसरे के हित में अपने को इतना अपित कर देना चांहता 
है कि श्रलग होकर स्वय कुछ रहे ही नही। उसका युद्ध कभी नही चुकता 
झौर थकने की, या हटने की, या रुकने की उसे पल की भी छुट्टी नही 
है। वह पैसे का योद्धा नही, प्रकृति का योडा है और सोते जागते हर 
घडो उसकी डचूटी है । यद्ध वही ग्रसली है जो जाने कब से हो रहा है। 
समूचा इतिहास उसीका इतिहास है। उसमें विराम नहीं, अश्रतराल 
नही । पभ्ात्म से श्रनात्म का वह यद्ध है । प्रत्येक का जीवन मानो उसी 
का परीक्षण है । जीवन में हरेक की उतनी ही साथ्थकता है, जितनी दूर 
वह उस युद्ध को श्रागे तक ले जाता है। योद्धा गिरते हे, दाए बाए हर 
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घडी वे सास लेते और छोडते जा रहे हे) लेकिन युद्ध कब हकता हैं ? 
बहु चलता ही जाता है। 

युद्ध धर्म है और जीवन कुरुक्षेत्र है । वही कुरुक्षेत्र फिर धर्मक्षेत्र है । 
युद्ध से विहीन धर्म विलास है और धर्म से हीन युद्ध नृशसता है । युद्ध 
वाला धर्म और धर्म वाला युद्ध व्यक्ति के साथ शाश्वत भाव से लगा 
है । जो युद्ध धर्म से अलग हो जाता है, या जो धर्म-युद्ध से जी चुराता 
हैं, वे दोनो ही सदोष है । लेकिन जहा दानों का समृच्चय श्रौर समन्वय 
है, वहा सचाई है श्लौर वही जावन की सिद्धि का मार्ग है । 

निषेध बहुत श्रावश्यक हैं । एकदम जरूरी हैं कि ज़हर को हम जहर 
जाने और न खाये । अमृत और विष में अ्रतर है, और उस वक्‍त तक 
रहेगा, जब तक कि हम ही व्यक्ति से कुछ और नही हो जाते । भेद मात्र 
माया है और गअ्रभेद हो सत्य है,वह मान कर अ्रमृत और विषमे भेद करने 
से छुट्टी आज हम नही लेसकते। वह भ्रवस्था जहा विषमें विषपन न रहेगा 
और जहा श्रमृत को श्रमृत समझने की आवश्यकता ग्रशेष हो जायगी, 
बह ब्रह्मलीना की अवस्था है। कल्पना से सभव हम उसे मान सकते 
हैं और साधना की उत्तरोत्तर पूर्णता से उत्तरोत्तर सत्य भी उसे बना 
सकते हूँ, केकिन अपने को भूल कर हठात्‌ उसे इसी क्षण हम नही अपना 
सकते । ऐसा करना जान खोना है । 

और ऐसा किया जाता है। चेतन हो कर मानो आ्ायास पूर्वक लोग 
दे जो जड बनते जाते है । जगत मिथ्या है, वास्तव सब माया है--यह 
कह कर उस वास्तव जगत के परिबोध से बे अपने को मूँद ले रहे हे । 
इद्रियो को कुचल रहे हे जिससे कि जगत का बोध ही उन्हे न ब्यापे ! 
लेकिन यह श्रनिष्ट हैं। इससे जगत नही मिटता । श्रपनी बोध-शक्ति ही 
छस्व होकर मिट्टी हो रहती है । 

इससे सनन्‍्यांस कर्म से सन्‍्यास नही है और कर्म मात्र युद्ध हैं । युद्ध 
मन में स्फूरति भरता है। वह हमको एक लक्ष्य देता है। उससे चेतन्य 
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उभरता है। रगो में फडक पैदा होती है। उसको सामने लेकर शक्ति 
और विवेक जागता हैं । 

नही तो मन सुस्त हो रहता है। करने योग्य कुछ लगता नही । 
कल्पना में विलास भालूम होता है भर इस तरह धीमे-धीमे उत्त कल्पना 
की भी सृजनशक्ति नष्ट हो जाती है। रत जीवन में सूखता जाता है। 
और प्रतीत होता हूँ कि जो है वही होनहार था और जो होनहार है 
वही होगा । यह कि हम होनहार को स्वय लाने और करने में सक्रिय 
रूप से सहभागी हे, यह चेतना मद हो जाती है। हम भाग्यवान नही, 
भाग्याधीन बनते हे । स्वांवलबन हमसे खोजाता है और भवितव्य पर 
आस लगाये बेठना शंष रह जाता हूँ । जो भाग्य को सहारा नही देता, 
उसके सहारे की आस में रहता हे, वह निश्चय भाग्यहीन है । भाग्य तो 
हैं, श्रसल में वही है । लेकिन वह हमारा कब नही है ? और श्रगर वह 
हमारा है तो हमारा उस भाग्य के साथ सबध निष्क्रिय नही हो सकता 
हैं। भाग्य इतिहास को बनाता है, या इतिहास ही भाग्य का रेखाचित्र 
है.या कुछ कह लो,इतिहांस युद्ध की कथाग्रे से भरा पड़ा है । जो भाग्य 
को मानता हैं श्रौर जानता हे, अगर उसका मानना और जानना सच्चा 
है तो वह व्यक्ति ऐतिहासिक और योद्धा हुए बिना कैसे रहेगा ? वह 
वह पुरुष युद्धमय होगा ओर भाग्यमय होगा । भाग्यमय, याती मानवीय 
इतिहास की दृष्टि से भाग्यविधाता । 


न्याय 


हमारे बीच में एक सस्था है न्‍्याय । वेधानिक उसका स्वरूप हे 
लॉ-कोर्ट यानी भ्रदालत । यह सस्था मनुष्य-समाज में सन्तुलनकों कायम 
रखती है। अपराध की जॉच-परख करती है भौर उससे समाज को 
सुरक्षित रखने की व्यवस्था करती है । उस सस्था की पीठ पर शासन 
की ओर से पुलिस की शक्ति है और कानून की शक्ति हैं। जज श्रौर 
बकील उसी सस्था के सेवक-सदस्य हूँ । 


यह सस्था शासन-सत्ता (808:2) का आधार-स्तम्भ है। फिर 
भी मानो उस सस्था को शासन (४5८८प८०८) से कुछ अछुता श्रौर 
ऊपर रखा जाता हैं। कहा जाता है कि न्याय के भागे सब मनुष्य 
समान हें । राजा की भी वहाँ वही हैसियत है जो प्रजा का हैसियत हूँ। 
कानून के आगे ऊँच-नीच का भेद नही है । 

५७ पर चूँकि सिद्धान्त भ्रपते आप काम नही करते, मनुष्या की मारफत 
व्यवहार मे लाए जाते है, कानून के पक्ष का यह दावा अ्रसली अर्थ मे 
कभी पूरा नहा होता । इसलिए न्याय की वेधानिक सस्था सम्पूर्ण और 
शुद्ध न्याय नही करती; बल्कि मुख्य शासन का समर्थक न्याय करती 
हैं। शद्ध न्याय तो अपने से बाहुर किप्तीका समर्थक है नही। वह धम का 
प्रद्ध है । 

इसलिए देखने म श्राता है कि मनृष्य जाति के वेधानिक न्याय कां 
समय-समय पर बदलना पड़ा हुँ और उसमे ऐसे लागो को अपनी जाने 
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दे-देनी पडी है जिनको इतिहास ने पीछे जाकर मनृष्य जाति का उप- 
कर्ता और आदर्श पुरुष माना है । 

अर्थात्‌ वेधानिक कानून के ऊपर भी कोई क़ानून है जिसकी ओर 
बधानिक कानून को बढते रहना होता है और उप्त ऊपर वाले क़ानून 
के आदेश पर वेबानिक कानून की अवज्ञा तक हो सकेगी । 

इसी बात को समभ कर देखे । देखे कि न्याय कंसे सम्पादित होता हैँ । 

एक मित्र जज है । मेने उनसे पूछा कि आप अ्रपराधी को सज़ा देते 
वक्त यह फैसला कंसे करते हे कि अमुक को छ. महीने की जेल न दे 
कर एक साल की या तीन महीने की जेल देनी चाहिए ? 

उनका उत्तर था कि इधर झ्राकर तो वह छ महीने या तीन या 
बारह महीनों की जेल को अपते मन में कुछ तौलने की ज़रूरत नहीं 
पाते हे। शुरू में ज़रूर चित्त इस बारे में सावधान रहता था। ऐसा 
मालूम होता था क्रि सज़ा देकर मत पर कुछ बोझ ले छेना होता हूँ। 
उस वक्‍त्र तान और छ महीने में सचमुच द्ुगने का फके मालूम होता था 
लेकिन शभ्रव तो एक आदत है और मन उत्त पर ठहरता ही नहीं। सिर्फ 
सूझ की बात है । तीन सुझ गये तो तीन महीने, छ सूझ गये तो छ. 
महीने । काम इतना रहता है कि हम किसी एक केस पर रुक नहीं 
सकते भाई । 

मैंने कहा कि कंदीके दिन जज,के दिलों जैसे नहीं होते । कंदी के एक 
दिन में वज़न होता हैँ । जज के दिन इतने हलके हो सकते हे कि बेहद । 
में कैरी रह चुका हूँ, इसलिए कहता हूँ | जेल से बाहर की जजी में 
उन दिनो के भार का अनुमान नहीं हो सकेगा । 

जज बोले कि हाँ, यह सही हो सकता है। छेकिव न्याय करते समय, 
हमें वह सब ख्याल रहने का मौका नही है । 

मैने कहा कि क्‍या अ्रभियुक्त की इन्सानी हैसियत का उस वस्त 
आपको ध्यान रहता है ? उसके बाल है, बच्चे हे, सुख-दुःख मानते 
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वाला मन है, परिवार हैँ । ठीक जैसे हम-आप इन्सान है, वेसे ही वह 
हे-यह ध्यान आपको रहता है ? 

उन्होने कहा कि इधर आकर तो बिल्कुल उस तरह का ख्याल 
नही श्राता । बल्कि आमभियक्त होकर व्यक्ति व्यक्ति रहता ही नहीं। 
बह एक अद३, मानों एक अडू हो जाता हैं । 

मेने कहा कि फिर तो वह न्याय नही हुआ ' 

उन्होने कहा कि जा हो, अदालत वाला न्याय उससे ऊँचा नही 
है। भर देवी स्थाय की बात करने से यहाँ दुनियां म फायदा कया है ? 

मेने सुकाया कि अभिभुक्‍त बन कर में आपकी अदालत में पहुँचूँ तो 
क्‍या मेरी इन्पाना हेसियत किसी तरह *भी आपके मनमें हिलाब के 
हिन्दसे जैसी शून्य हो सकती है ” आप्रकी स्त्री मेरी स्त्री को जानती 
हैँ; बच्चे साथ रहे हे, हममे दोस्ती है। मे तो आपके लिए एक प्रड्ू 
जैसा नही हो सकता ने ? इसमें क्‍या यह ठोक है कि अदालत के आगे 
सब अभियुकत समान हे " 

मित्र बोले कि कानून में सब समान हे। लेकित मनुष्य तो मनुष्य है । 

खैर, उस समय से में जानता हूँ कि कानून और न्याय के आगे सब 
मनुष्य एक समात नही है। जज की बराबरी की देसियत का श्रादमी जज 
के मन में जो हमदर्दी पैदा करेगा, निम्न वर्ग के लिए जज में वह सहा 
नुभूति न होगी । समाज के एक विशेष वर्ग के लिए जज में अपनेपन 
का भाव रहता है । उस वर्ग के अभियुक्त के लिए उसके मन मे सवेदन 
है । उससे नीचे वाले वर्गो के श्रादमियो को वह आदमी तक माने बिना 
अच्भो के समान उनका निबटारा कर सकता है। विधान एक मशीन 
हु। उसका माँग है कि जज दित में बीस या पच्रीस या इतने केस 
नमिबदा दे । सो गिनती की तरहू वहु उन्हे पूरा करता हे। पर क्‍या 
इस विधि से न्याय पूरा होता है ? 

पर जो हो, इस प्रकार के न्याय से भी समाज को चलने में सुविधा 
होती हैं। ऐसे व्यवस्था तो रहती है । नही तो बन्ध दूठ जाएँ और काम 
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फिर कोई हो भी तो न सके | आ्राखिर न्याय को भी दूनियावी हिसाब 
निबाहना होगा । एक साल में इतने हज़ार केस हे और इतने दर्जन जज 
है, तो हिसाब से मालूम हो सकता है कि हर जज पीछे एक दिनमे कितने 
का औसत पडा । जज इतना काम पूरा न करे तो दुनिया का हिसाब 
उलझ जायगा कि नही ? 

इन्साफ की जो श्रदालते बंठी हुई हे बेशक उनका काम रुक जाना 
तो इष्ट नही है । लेकिन मुझे कहना है कि यह देखते रहना बहुत श्राव- 
दयक है कि उनसे अ्धिकाधिक न्याय मिलता है, खानाप्री ही नही होती । 
तदनुकूल उस सस्था का भज्ध नही, पर विकास तो चाहिये । 

और विकास की दिशा यह है कि मृजरिम श्रौर मुसिफ दोनो में सामा- 
जिक हैसियत की विषमता न समझी जाय, न रहने दी जाय । उनमे 
समकक्षता हो । उससे आगे, भरसक, दोनो परस्पर निकठ-परिचित हों 
बल्कि भाई-भाई सरीखे हो । 

जहाँ जज की कुर्मी पर बठा हुझ्ना व्यक्ति परिस्थितियों के कारण 
लगभग बाध्य हो कि वह ग्रभियुक्‍त के कठघरे में खडे हुए आ्रादमीकों 
बिल्कुल जान और समझ न सके, जहाँ उन दोनोके बीच ऐसी गहरी 
सामाजिक विषमता की खाई खुदी हो अथवा कि जहाँ न्याय की ससस्‍्था 
को इतना अधिक केन्द्रित बता दिया गया हो, वहाँ न्याय के न्याय रहने 
की सम्भावना कम होती जाती है । यहाँ तक कि ऐसी हालत में अदा- 
लत सरकार का भ्रद्ध ही हो जाती है, उस पर वह अभ्रकुश की तरह 
बिल्कुल काम नहीं करती । यह न्याय और जासन दोनो का अपमान है । 

न्याय के न्याय होनेके लिए झ्रावश्यक है कि वातावरण में सहानुभूति 
हो और भाई-चारा हो । वर्ग-वर्ग के बीच श्राधिक विभाजनकी रहन-सहन 
की और रोति नीति की समता हो । जज जिस समाज का है, श्रभियक्त 
उसी समाज का श्रद्धभ हो। प्रर्थात्‌ न्‍्यांय के लिए समाजिक परिस्थिति 
ऐसी हो कि अ्रभियुकत के प्रति जज में सवेदन-शुन्यता की सम्भावना 
कम से कम हो । मनुष्य पदार्थ नही है और जब पदार्थ की तरह उससे 
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व्यवहार किया जायगा, तब मनृष्यतां नहीं बढेगी और सुव्यवस्था का बढ़ना 
भा भ्रम होगा । 

इस लिहाज से वेधानिक कानून की धाराशो की गिनती श्र मुटापा 
बढ़ने से न्याय की जटिलता तो बढती हो, और चाहे उसकी महिमा भी 
बढने सरीखी मालूम हो, पर इससे उसकी उत्तमतां नहीं बढती । वह 
ऐसे दुर्लभ होता है । भ्रौर जिसमे भीतर सवेदन नदी है, वह न्याय होकर 
भी न्याय नही है। 

अभियुक्त की जगह जो प्राणी खडा है, उसके नित्य-नैमित्तिक सामा- 
जिक जीवनकी परिस्थिति को अनुभव द्वारा समझे बिना उसके सम्बन्ध 
में कोई न्याय केसे किया जा सकता है, मेरी समझ मे नही अभ्राता । 

उसी तरह यह भी आवश्यक है कि जज जिस जेल में अ्रभियुक्त 
को भेजता है, श्रनुभव द्वारा वह वहाँ के कैदी के जीवन को जानता हो । 
उस जीवन को बिना जाने जो जेल की सज़ा दी जाती है, वह अपराधी 
की अ्रपराध वृत्ति को कम नही कर सकतो । बल्कि, जैसा देखा जाता 
हैं उसकी जडो को मज़बूत ही करती है । जेलसे निकलकर जो और भी 
पक्का श्रपराधी नहीं बनता, वह नही बनता तो सिर्फ डर के मारे । भीतर 
से तो उसके सदाके लिये ही भ्रपराधी ही रहने की सम्भावनो बढ जाती 
हैं । और जो केवल भय के कारण अ्रपराध- कर्म से रुका रहता है, उसमें 
तागरिकता का विकास नहीं हो सकता । वह हमेशा के लिये खतरा है। 
नागरिकता का अथ॑ है स्वेच्छापूर्वक पडौसी के प्रति अपना कत्तेव्य-पालन । 
वह न्याय जो व्यक्ति में उस कत्तंव्य की सम्भावना को नहीं बढ़ाता, 
क्रेवल रोक-थाम करके झ्रपराधो की गिनती की बचाता है, वह न्याय नहीं 
है । वह ता पुलिस के हाथ मानवता को सौंप देना है । जज को पुलिस- 
इन्सपेक्टर का काम करके सनन्‍्तुष्ट नही होना चाहिये । अपराधोन्मुख को 
प्रगर न्याय-दण्ड द्वारा सिर्फ जेसे तसे श्रपराध-कर्म से बचित रखा जाता 
है, उसकी अपराव-वत्ति के ही शमन करनेका भी उत्तसे कुछ उपाय नहीं 
होता, वो कहना चाहिये कि उस न्याय से न्याय की अर्थ-सिद्धि तो किडिचत्‌ 
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नहीं होती, उससे केवल पुलिस-कर्म होकर रह जाता है । 

न्याय की सस्था दण्ड देकर अपने कर्तव्य से उऋण नही हा जाती । 
बल्कि दण्ड की सम्भावना को उसे कम करने में प्रयत्नशील होना चांहिये। 
न्याय को ससस्‍था की सफलता इसमें जाँची जा सकती हैं कि उसका काम 
घट रहा है या बढ रहा ६ । जितनी अ्रपराध-वृत्ति घटती है न्याय को 
उतना ही सफल मानना चाहिये । जेलखाने अन्याय के सूचक हे । मगर 
अपराध एक सामाजिक रोग है तो जेलखाने अस्पताल की भाँति होने 
चाहिये और कैदी को रोगियो की-सी सुश्रृषा और सहानुभूति मिलनी 
चाहिये । ॥॒ 

इस भाँति न्याय मानवीय रु ,तुभूति के ही वातावरण में मिल सकता 
है। आदमी ओर झादमी के बीच काननकी जटिलता की जितनी कम दूरी 
हो, व्याय के लिये उतना भला है | तब सहानुभूति उतनी ही कम दुर्गम 
होगी । कानून की किताबों की तह-की-तह मानो बीच में खडी हो कर 
व्यक्ति रूप से जज को और अभियृक्त को अ्रलग-अलग दो कक्षाओं में 
डाल देती हे । फैसला तब कानूनी होता है और हारइिकिता उसम कम रह 
जाती है। इस प्रकार न्याय की मशीन तो भटपट और तेज्ञी से चल 
सकती है, छेकिन मानव जातिमे कोई समुन्नति नही हो सकती । 

लेकिन उसके विरोधमे उन जज मित्र ने अपने एक झनुभवका हवांला 
दिया । कहने लगे कि श्रोपके मतलब का न्याय शायद पञ्चायती न्याय है। 
पञ्चायत में सब एक दूसरे को जानते है। फिर भी पञ्च की हैसियत से 
वे लोग कुछ अपने से ही ऊँचे उठ जाते होगे, ऐसी प्रतीति रखी जाती 
है । पञ्चों का वादी-प्र तिवादी दोनों पक्षों के साथ भाई-चारा होता है । 
इस प्रकार उचित न्याय की अधिक आशा है, यही आपका श्राशय है न ? 
लेकिन पञचायत का प्रयोग किया गया है और बिल्कुल अभ्रसफल हुप्रा 
* है । सरकार ने पञ्चायत के पीछे भ्रपना कावनी सरक्षण तक दिया। 
पदुचायत के फैसले की अपील नही थी श्र उसका पालन भप्रनिवार्य 
बना दिया गया था लेकिन पश्चायत पर स्थानीय लोगों का विश्वास जम 
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ही नही सका । गाँव के लोग अपने में से किसीकों चुन कर मुखिया नही 
बना सकते | वे अपने ऊपर बना-बनाया एक अफप्तर चाहते हे। यह तो 
हालत है भाई । इससे उस प्रयोग को भ्रव छोडना पड़ रहा है । 

इस सिलसिले में उन्होंने एक प्रसिद्ध पुरुष का नाम लिया। इन 
व्यक्ति की प्रामोणिकता सनन्‍्देह से परे थी। उनका जीवन निःस्वाथंता 
का जीवन था। लेकिन अपने हल्के की पचायत के सरपच की हैसियत 
से लोग उनका विश्वास करने के लिए तैयार न थे । जज मित्र ने बताया 
कि वह एक बार दौरे पर गये । वहाँ उनके सामने मामला पेश हुभ्ा 
ग्रौर स्थानीय पचायत के सब पच आये । फाइलो के कागज़ो में जब 
हमारे जज मित्र ने सरपच का नाम देखा तो सभ्रम मे रह गये। क्‍या 
यही व्यक्ति वह प्रसिद्ध आचार्य हे, जिनके उदार चरित्र की छाप बच- 
पन से उनके मन पर अकित है ? लेकिन देखा गया कि उन आचार्य 
की श्रसदिग्ध प्रामाणिकता और सात्विक सादगी मामले के निबटारे मे 
कुछ काम नही श्रारही है। उन (सरपच ) का! फैसला लोगों को मान्य नही 
होता है। और वांदी-प्रतिवादियों में से एक दल उन पर सज्जीन भ्रारोप 
तक लगाता है । 

खैर, उस मामले को न कुछ देर में हमारे जज मित्र ने रफा-दफा 
कर दिया । बात ज़रा-सी थी और ज़रा मे हल हो गई ।!बादी-प्रतिवादी 
दोनों को उन जज का न्‍यीय मान्य हुआ । 

अब” उत्त जज-मित्र ने कहा, “मुझ में आचार्यजी के मुकाबिले 
में कुछ भी तो नि स्वार्थता नहीं है । ब्यक्तिगत हैसियत से में उनसे 
कही हीन हैं । पर में मामले को सुलभा सका, श्राचार्यजी कुछ नही कर 
सके | सो क्यो ” कारण एक तो यह कि में उन गाँव वालों के निकट 
बिल्कुत परिचित नहीं था। व्यक्तिगत हँसियत से में उससे एक दम 
अलग था और वह मुझ से दूर थे, इससे मेरी तटस्थता में उनको सदेह 
नहीं था । जब कि आचायेजी उसके पास के होकर अपने सम्बन्ध में 
उतनी तटस्थता का श्राइवासन गाँव वालो को नहीं पहुँचा सकते थे। 
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दूसरा कारण शायद यह कि से अफसर था, जब कि आचायंजी उन्ही 
में के एक थे । इसलिए न्याय को जंसा हादिक वातावरण देकर आप 
सुगम बनाना चाहते हे, उस तरह वह दुर्गंग बनता है | न्याय की एक 
वैधानिक और केन्द्रित ससथा होने से वह सशक्त बनता है । न्याय मे तद- 
स्थत। चाहिये भ्रौर न्यायाधीश स्थानीय परिस्थिति से ऊचा और विशिष्ट 
हो तभी तटस्थता रह सकती हूँ । कानून की सस्थाझो से पेचीदगी बढ 
जाती है; लेकिन न्याय में तटस्थता सुरक्षित रहती है| न्याय में भावु- 
कता को श्रवकाश नही है ।” 

जज-मभिन्न की बात को एकाएक काटना मुश्किल है। यह बेशक आज 
की एक सचाई हैँ । घर का जोगी जोगना' रह जाता है, 'भ्रान गाव का 
सिद्ध' समभा जाता है। दूरी पैदा होने से मोह सम्भव होता है, पास होने 
से वह मोह कट जाता है। और मोह मे प्रभाव है। आ्रादमी आदमी मे मोह. 
के कारण ही भेद मानना सम्भव होता है । राजा हम से बहुत दूर है 
हम दोनों में श्रन्तर डालने के लिए न जाने कितनी विभूति बीच में मौजूद 
हैं । हम कच्चे घर में रहते हे श्र राजा जिस महल में रहता है, उसकी 
जाने कितनी ड्योढियोँं हे, कितने परकोटे हे। उसका दक्शन दुलंभ है, 
ऐसा डे तभी तो राजा का राजापन कायम हैँ। यह कृत्रिम दूरी बीच में 
न हो तो राजत्वका प्रभाव भी क्‍या शेष रह जाय ”? इसलिए जिसको 
केवल उसकी महिमा से जानते हे, उस दूर के राजा का तो हम पर श्रसर 
हो सकता हैँ | पर जो पडौस में रहता है, हर घडी श्रौर हर काम में 
जिसका साथ हमें सुलभ है, उसका प्रभाव हम पर किस तरह कायम रह 
सकता है ? 

इसलिए श्रगर न्याय सम्भव बनाना है तो अभियक्‍त और जज में 
अन्तर डालने के लिए एक कृत्रिम ससथा की आवश्यकता है । नही तो, 
दबाव नष्ट हो जायगा और अभियुक्त खूद जज होने का दावा 
कर सकेगा । 

मभको प्रतीत होता है कि इस ऊपर के तक में बल हैँ अवश्य | 
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लेकिन यह तक॑ स्थिति का तके है । प्रगति का सत्य इसमें नही है । 

क्या वर्तमान ही श्रन्त है ” कायम रहना भर ही सब कुछ है ”? या 
कि भविष्य का भी सत्ता है ” और उसकी ओर सचेष्ट होकर हमे चलना 
है कि नही ? क्या मानव अचल है ” या फिर वह विकास-शील हे तो 
उसकी सस्थाएँ भी स्थिति के तक से घिर कर नही रह सकती । उन्हे 
गति के तत्व को अपनाना होगा । इसलिये हाईकोर्ट की इमारत बहुत 
जबर्दस्त और मजबूत हो, न्याय के लिए यही काफी नही हैँ । बल्कि वह 
न्याय स्वयं विकास-शील हो, यह भी आ्रावश्यक है । 

न्याय का विकास दण्ड से क्षमा की ओर हे,जैसेकि मन॒ष्य का विकास 
क्ररता से करुणा, शत्रुता से मेत्री और अहकार से उत्सगें की शोर है । 

समाज में स्थिति-भग न हो, न्याय का लक्ष्य यही आकर नही रुक 
जाता । उस समाज में जीवित एकता व्याप्त हो, यह भी न्याय का ही 
साध्य हैं । इससे जो न्याय अपना दायित्व तात्कालिक समाज-स्थिति 
(5६०८५६$ (2प०) के प्रति ही मानता हू, भ्र्थात्‌ जो उस वक्‍त के 
कानून से घिर जाता है, वह असल भश्रर्थ में न्‍याय की मॉग पूरी नही 
कर सकता । 

गहराई से देखा जाय तो इस प्रकार के न्याय की ससस्‍्था तात्कालिक 
शासन के शुद्ध समर्थन में बनती है। वह पक्षगत हैँ । वह सब के प्रति 
एक-सी हो नहीं सकती । जो दल या वर्ग शासनारूढ है, सस्थाबद्ध न्याय 
उम्र वर्ग के पैरो को छूता है, जब कि और वर्गों के वह सिर पर बैठता 
हैं। उसके अन्तरज्भ मे समभाव नही, विषम-भाव होता है । वर्ग हित से 
वह प्रभावित है । उसकी तटस्थता साधक की तटस्थता नही है, मशीन 
की तठस्थता हैं । उसमे अगर व्यक्ति और व्यक्ति मे फर्क नहीं किया 
जाता तो कबेंले में मशीन की छूरी की धार श्रपने नीचे पड़े हुए गाय 
भौर बकरी के सिरो में ही कब फक करती हे ” 

इसलिए न्याय में कानून के सहारे श्रासानी से सध सकने वाली 
तटस्थता कोई श्रेय वस्तु नही है। वह करता भी हो सकती हूँ । व्यक्ति 
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उसमे अद्धू बन जाता हूँ भर न्यायकर्त्ता उससे जड बनता हुँ। उसमें 
सहानुभूति मद होती जाती हैँ, यहाँ तक कि न्यायाधीश व्यक्ति रहता ही 
ही नही, बस एक मशीन का पूर्जा हो जाता हैं। वह हृदय से काम नहीं 
लेता, स्टेट की बनांईं दण्ड-विधान की पोथियो से काम लेता है। व्यक्तिगत 
रूप से वह बहुत मीठा है, बहुत सज्जन है, श्रौर श्रतिशय धामिक है। 
लेकिन जज होकर वह जड हूं, वह पोथी का बधुझा है और श्रपनी कुर्सी 
पर मानो वह श्रपने हृदय को बाद देकर बैठता है । 

“लेकिन,” जज-मित्र ने कहा “आप कहते क्‍या है? हम लोग 
हृदय की बात सुने तो कुछ कर नही सकते । ऐसे दुनिया में काम कैसे चल 
सकता है ?” 

मेने कहा कि हृदय की बात नहीं सुनकर आखिर आप किस की 
बात सुनना और मानना चाहते हे ? जो वेतन देता है क्या उसकी ? 

जज-मित्र मेरी' ओर देखते रह गये । 

“मुभे इसमें आर्पत्ति नही” मेने कहा “आप वेतन-दाता की बात 
सुनिये। बल्कि वह तो वफादारी है। लेकिन उसको बात ही न्‍्यायकी बात 
है, यह मुझे मानने के लिए आप कंसे कह सकते हे ?” 

उनका मत हुआ कि ऐसे दुनिय्ना का काम नहीं चल सकता 

मेने कहा कि जज कोई न हो तो बेशक दुनिया का काम नहीं चल 
सकता । लेकिन श्रौप जज न हो, तब तो दुनिया का काम शायद चल 
सकता है । यो कहिये कि जज हुए बिना पहले तो आप ही का काम नही 
चलता । आपको बारह सौ रुपये मासिक मिलते हे न ? 

मित्र बोले कि में बारह सो छोडता हूँ । मुर्भे उस काम में कोई 
रस नही है । चलो, आप मुझे पाँच सो ही माहवार दे देना । आख़िर 
बाल-बच्चे तो पलने चाहिये । 

मेने कहा कि बारह सो माहवार आप इतते दिनो पाते रसे हे । 
अ्रब गलत समझ कर उसे छोडते हे तो उस गलती करते रहने के लिए 

क्या आपसे उल्टा और प्रायरश्चित्त नही मॉगा जा सकता ? अगर कोई 
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चीज़ बरी हैं तो उसे छोडने के लिए क्‍या आप कोई बदला मॉँग सकते 
है ? क्‍या उसका छोड देना ही काफी लाभ नही है ? 

मित्र ने कहा कि यह आदर्शवाद हूँ । व्यवहार ऐसे नही चलता । 

मेने कहा कि व्यवहार के चलने की बात पीछे रखिये । ग्रभी तो 
बाल-बच्चो के नाम पर बारह सौ मासिक लेकर आप जो काम कर रहे 
है, वह समाज ने अपने लिए ज़रूरी बना रखा हो, पर मालूम 
होता है कि श्राप उसको उस लायक नहीं समभते । तब तो कहना होगा 
कि बारह सौ एक दुष्कर्म की रिश्वत के रूप में आप लेते हैँ । क्‍या यह 
न्याय है ? 

उन्होंने पूछा कि आप क्‍या चाहते हे ? 

मेने कहा कि में न्‍्याय को समभना चाहता हूँ । मुझे मालूम होता 
है कि जब तक आपकी नीतिमत्ता में लोगो का सहज विश्वास नहीं है, 
आपकी जजी जब तक सस्था-बद्ध है श्रोर सरकारी बल पर कायम है, 
तब तक आपका न्याय सन्दिग्ध हे । वह तब सरकारी न्याय है, वास्तविक 
न्याय नही हूँ | सरकारी न्याय की ज़रूरत हो सकती हे, लेकिन वह 
जरूरत काम चलाऊ चीज की तरह की हे । उस पर सनन्‍्तुष्ट होकर नहीं 
रहा जा सकता भ्रौर जो समाजको आगे बढायेगा, वह उस समाज का 
जज नही हो सकता । उसे जन-सामानन्‍्य के साथ सामान्य होना होगा । 
जिससे यह सम्भव हो सके कि श्रांवश्यकता होनेपर,वह जज की कुर्सी के 
समक्ष प्रचलित कानून के विरुद्ध, श्रभियुक्त के कठघरे में खडा हो सके । 
जो सरकारी पदस्थ के कारण सम्भव बनता है, वह कर्म यथार्थ हित का 
नही हो सकता । गवनेर गवनरी ही कर सकता है, गवनेर के पद पर 
बैठ कर कुछ ओर नही किया |जा सकता। वह ख़द व्यक्ति उतना 
नही हो सकता, जितना गवनेर होता है । उसकी निजता उतनी 
स्पष्ट और प्रबल नही हो सकती, क्योकि वह पदारूढ है। इससे कुर्सी- 
वाले न्‍्याय-कर्त्ता से सच्चा न्याय नही मिल सकता, क्योकि वहाँ वह 


है 
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स्वय होकर नही बेठता, जज होकर बैठता है। आ्रात्मा की आवाज वह 
उस समय दबा सकता हे; लेकिन कानून की किताब की आ राज्ञा उसे माननी 
होती है । 

इस पर मित्र ने बताया कि खुद उतके साथ कई बार ऐसा हम्ना हैं। 
उनके मन में पक्‍का निइच्रम होगया है कि सही बात अमुक है, लेकिन 


गवाहो के बयान से उसको सांबित करना मुश्किल था । इससे फैसला मन 
के खिलाफ देना पडा ! 


मेने पूछा कि यह श्राप लोग कैसे कर सकते हे ? 

मित्र बोले कि हम सर्वेज्ञ भी तो नहीं हे। इससे ब/हरी बातो के 
आधार पर फैसला करना क्या ब्रा हैँ ? 

मेने कहा कि श्रादमी और झादमी के बीच मे सहानुभूति जहाँ नही है, 
केवल कानून ही है, वहाँ न्याय भी नही है। श्रादमी पदार्थ नहीं है। वह 
दिल रखता है, वही दिल जो कि जज की कुर्सी पर बैठे आदमी के पास 
है । उसको अलग करके जो किया जाता है, वह न्याय कैसा है ? 

मित्रने हेंस कर कहा कि आप अराजकता तो नही चाहते ” 

मेने कहा कि मे प्रेम चाहता हूँ । प्रेम मनृष्यो को फाडता नही हैं, 
'मिलाता हैं। भ्रराजकतां में श्रापाधापी की ध्वनि हैँ। प्रेम में उत्सगं है । 
सरकारी सब कुछ मिठाया नही जा सकता । श्रदालत न रहे तो कोन 
जानता है कि उससे क्रितनी न गडबड बढ जायगी । लेकिन अश्रदालत के 
डहाकिम से यह जरूर में कहना चाहता हूँ कि अदालत को अपनेसे सर्वथा 
सन्तुष्ट नही रहना चाहिये । उसके लिये आत्मनिरीक्षण और भी जरूरी 
है । जज के मन में क्षमा नही है और व्यथा नहीं है तो दण्ड देने का 
ग्रधिकार भी उसे नही है । बारह सौ रुपये वाला अधिकार न्याय के 
मामले में अधिकार बिल्कुल नही रहता। जज का अभ्रधिकार तो मानसिक 
और नैतिक ही हो सकता है। झौर जो उस दृष्टि से अ्रनधिकारी है, बह 
जज बनकर अभियुक्त के कठघरे में खडे होने लायक बनता है। क्या झाज 
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आप कह सकते हे कि कितने जज हैँ जो अपने काम मे अन्तरात्मा का 
ख्याल रखते हे ” नही रखते तो क्यो न कहा जाय कि वे अपराधी हूं ? 
हमारा कानून उस अपराध को नहीं पकड सकता, लेकिन क्या सचाई के 
कानूनसे भी किसी की बचत है ' 

मित्र हमारे ईश्वर-परायण और धर्म-भीरु व्यक्ति हे । वह स्वय 
ईश्वरीय न्याय को मात्तते है। लेकिन इस बात मे उनको विशेष अर्थ दिखाई 
नही दिया कि जजी दुष्कर्म है। वह मानते हे कि कर्म वह दायित्वपूर्ण 
है और बारह सौ मासिक जो उस काम का उन्हें मिलता हैं, वह भी इस 
दृष्टि से उचित ही! है कि |जज जन-साधारण से कुछ विशिष्टता की' 
स्थिति में रह सके । नही बो न्याय के लायक तटस्थता उसमे नहीं 
बह सकती । 

मेने हँस कर कहा कि आप बारह सो बेशक क्यो छोडे । इसमें हम 
जैसे आपके मित्रों को भी लाभ की जाशा है न ? 

बह बोले कि यह पैसे की बात नही है । 

मेने कहा कि पैसा छोड देने पर ही ठीक पता चलता हैँ कि किस 
बात में कितना पैसे का अश हे । उससे पहले पता नहीं चलता। लेकिन 
भ्रापकी निदिचन्तता में भज़ नही करना चाहता । 

““ख़र, मित्र जज है और श्रब वह अवकाश लेने वाले हे। साथ 
पेन्शन भी लेगे | मझे जब मिलते हे, मानते जाते हे कि बेशक कानून का 
न्याय हृदय के न्याय से घट कर है । हम लोग जाने अपने ऊपर कितना 
प्रन्याय करके न्यायकर्ता का काम चलाते हे । 

पर न्याय-अन्याय जो हो,भाप निश्चय रखिये कि न्यायाधीश का पद 
जब छूटेगा तभी उनसे छूटेगा। उस पद और उस वेतन को वह मान- 
सिक विश्वास के बल पर छोडकर समाज मे कुछ क्षोभ पैदा नही करेगे । 
क्योकि वह ऐसे धारसिक है कि ससार की बातो को विशेष महत्व नहीं 
दे सकते । 
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वह जो हो, लेकिन में जानता हूँ कि न्याय खरा उसी के हाथो हो 
सकता हूँ जो व्यक्ति स्वेच्छा से श्रकिजचन हो गया है । जो उसके पास 
है, बस प्रेम । वही उसका समूचा धन। उस प्रेम में वह अपने को 
नीच-से-नीच का भी सेवक देखना चाहता हें । अपराधी का अपराध वह 


खुद भ्रपने में देखना चाहता है । इसलिये खुद वेदना लेता हैँ और दूसरे 
को स्नेह ही देता है । 
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जेन-धर्म को में इतना जानता हूँ कि वह आत्म-धर्म है । श्रात्मा सब 
मे है। सब में परमात्मा है, पर हम में वह मछित पडा हैं । 
जिन्‍्होने परमात्मत्व का लाभ किया है, उनमे श्रात्मा का शुद्ध चिन्मय रूप 
अपने निर्मल कैवल्य मे प्रस्फुटित हो गया है। आत्म-धर्म होकर जैन-धर्म 
एक ही-सा सबके उपयोग का हो जाता है । इसी से दूसरा इसका नाम 
अहिंसा धर्म है। अहिंसा को परम धर्म कहा है । अ्रहिसा, यानी दूसरे 
सब जीवो में आत्मोपमता । जो है वह सब में हें । जिससे मृझे चोट लगती 
है, उससे दूसरे को भी त्रास होता है । इससे जो में नही चाहता कि मेरे 
प्रति किया जाय, वह मे दूसरे के प्रति भी नही करना है । भ्रहिसा की 
प्राथमिक भूमिका यही है। लेकिन अहिसा तो परम धर्म हें न। इससे 
जीवन के सतत और चरम-विकास में कही उसकी उपयोगिता समाप्त 
नही होती । वह अ्रचल तत्व नही, गतिमय और विकासशील धर्म है। 
जसके प्रयोग को चुकाया नही जा सकता। उसमे अ्रनत सभावनाए है 
झोर जब तक व्यक्ति शुद्ध,,बुद्ध, मुक्त नही हो जाता तब तक भ्रहिसा का 
उसे सबल है । यानी दूसरे को दुख न पहुँचाशो, यहा से भ्रहिसा शुरू 
होकर दूसरे के हित मे निछावर हो जाभ्रो, इस शिक्षा की भ्ोर भ्रग्रसर 
होती हैं। इस दिशा में अहिसा की मांग बढती ही जाती हैं। अ्रहिसक के 
पास अपनेपन ज॑ंसी कोई चीज़ नहीं रह जाती। सॉस भी वह अपने 
लिए नही लेता । यहाँ तक कि उसे अपनी मुक्ति का भी कामना नही 
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“रहती । प्राणियों की आ्राति” को दूर करने मे वह काम आता रहे, यही 
उसकी भावना रहती हे । शेष से भ्रलग जैसे उसके पास प्रपना कोई 
निजत्व ही नही रह जाता । इस तरह उसका जीवन लोक-जीवन के 
साथ तत्सम होकर विराट हो जाता है। उसका हृदय उत्तरोत्तर शुद्ध 
होकर इतना ग्रहणशील होता जाता है कि वातावरण मे व्याप्त त्रास की 
'रेखा भी उसके चित्त को झादोलित कर देती है। 
इस श्रहिसा के धर्म में मेरी निष्ठा है। सचमुच वह ग्रन्थों में से मुझे 
'प्राप्त नही हुआ । जीवन में जो श्रसफलताए, सघर्ष, हीनताए भेली, 
उन्ही में से यह दर्शन फूट निकला है। 
आज हम जिस समय मे रह रहे हे, साँस भी वहाँ घुटता है। खाना, 
सोना, रहना सब एक समस्या बना है। बडे सवालो की बात में नही करता । 
राजकीय और  श्रन्तर्राष्ट्रीय मसलो की पेचीदगियों से वे उलभेगे जो 
उसमे पडे हैं। लेकिन हम भी उस उलझन से बाहर नही हे । सात समुद्र 
पार दो रही लडाई से हमारा भाग्य भी हिलगा है। वह लडाई शअ्रब तो 
किनारे आरही दीखती है । पर क्या हमे कुछ अपने भाग्य का निस्तार 
दीखता हैं ” मानो जीवन की समस्या लडाई निबटने पर सुलझेगी नही। 
वह उल्टे कही और कसी हुई ही न दिखाई दे। हर चीज़ का मृल्य 
तिगुना हो गया है | हाँ, सिर्फ पैसे का मूल्य तिहाई रह गया है। समस्या 
इस पैसे की है। वह सरल ओआऔर सीधी नही है । ज़रूरी चीजों के लिये 
सबके पांस जरूरी पँंसा नही है । कही वह बहुत है, कही वह बिलकुल 
नही है । अनाज खेत में उगता है, पर पैसा चहाँ पैदा नही होता । पैसा 
ऐसी चीज़ नहीं है कि भगवान के दिए हुए दो हांथो की भेहनत से कोई 
' पैदा कर ले । उसके पैदा करने में कुछ ऐसी चीज की जरूरत भी होने 
लगी है, जो भगवान ने नही दी। पैसा एक राजनीतिक सस्था है । राज- 
नीति मनृष्य की अ्रपनी बनाई हुई चीज़ है । राजनीति श्र अर्थेनीति 
को जुडवा जोडी समझना चाहिये । दुनिया का भ्रर्थे-चक्र एक ऐसा यत्र 
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है, जिसकी बारीकी ओर पेचीदगी का तुलना कोई दूसरा यत्र नहीं 
कर सकता । 

में मानता हूँ कि भ्रहिसा इन प्रइनो से तटस्थ नही रह सकती । वह 
पानी क्‍या, जो आग बुझाये नहीं । अहिंसा अपनी निजता के वृत्त में सिद्ध 
नही होती है। में अपने प्रति भ्रहिसक हैं, इसका कोई श्रथें ही नही ।, 
उसकी तो सामाजिक और आपसी व्यवहार में ही साथेकता है । इससे 
राजकीय और श्रन्तर्राष्ट्रीय सब सवालों की चुनौती उसे स्वीकार करनी 
होगी, जो अहिंसा को धर्म मानता है । अहिसको को साबित करना होगा 
कि उनकी अहिंसा इन सवालों को ललकार पर पीछे रहने वाली नही 
है, बल्कि वह उनका सामना श्लरौर समाधान कर सकती हूँ । 

धर्म के भी और सब चीजो की भाति दो पक्ष है । सत्ता कोई बिना 
दो सिरो के हो नही सकती। धर्मं का एक भुख उस सर्वात्म या परमात्मा 
की शोर है, जो एक, अभिन्‍न, श्रखड है। धर्म का यह पहलू अनिर्व॑चनीय 
है । वह चर्चा और विवेचन से श्रगम है । उसकी साधना एकात मोन में 
है । उपासना, पूजा, भवित, श्रा्थना सब उसी के ध्यान के रूप हे। इसमे 
व्यक्ति अपने को विश्वभाव से देखता हैं । या कहो कि विश्वांत्मा के 
प्रति समपंण द्वारा वह अपने को रिक्त करता हूँ। वहाँ शब्द मांत्र 
उपनक्ष है। मूर्ति, प्रतिमा, स्तोत्र, नाम भ्रादि सब बाह्य साधन है। नाम 
कुछ हो, शब्द कुछ हो, उपास्य मूति का आाकार-प्रकार कुछ हो, मदिर 
कही या कोई हो भ्रौर पूजाविधि भी चाहे ज॑ंसी हो, इस अतर से कोई 
प्रतर नही पडता। इस अतर का वहाँ मूल्य नही है । वहाँ तो व्यक्ति के 
निःस्व समपंण की ही माग है । इस भक्ति-योग का जहा जितना सद॒भाव 
है, धर्म की वहा उतनी सफलता हूँ । 

यह तो धर्म का निर्चय और वेयक्तिक रूप हे । वाद अथवा विवाद 
का यह विषय नहीं है । इसमे व्यक्ति अपने श्रन्त'करण या सर्वान्तर्याभी 
के प्रति ही दायी है । शेष का उसमे कोई दखल नही हैँ । यह तो प्रात्म- 
दक्ति के सचय का रूप है, प्रण-साधना का विधान है । 
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किन्तु शक्ति की सार्थकता अपने मे तो नही है। वह उसके उपयोग 
में है और यही धर्म का दूसरा पक्ष ग्राता है। इसका मुख जगत की श्रोर 
है । सच यह कि धर्म की कसौटी जगज्जीवन है। हमने प्राणो में कितना 
झौर कैसा बल प्राप्त किया है, वह धाभिक है श्रथवा अन्यथा है, उसकी 
परख बाहर जन-समाज में हो है। यह जो अपने से पर प्रतीत होने वाला 
भ्रसीम बाह्य जगत्‌ फेला है, क्‍या वह हमारे भझ्रतजंगत्‌ से एकदम भिन्न 
चीज हैँ ” सचमच वह अभ्रलग नही है । अन्तर और बाह्य में वही सबंध 
हैं जो सिक्के के दोनो पहलभो में है । इससे जीव का लक्षण ही हैँ पर- 
स्परोपग्रह | परस्परता वह वायु है, जिसमे जीव पनपता है। अत अ्रात्मस्थ 
व्यक्ति का स्वभाव ही है आत्मदान । जिसने अपने को पाया, उसके लिये 
अनिवार्य हो गया कि वह अपने को दे। सच यह है कि खोकर ही सदा 
अपने को पाया गया है और सेवा में ही स्वास्थ्य और सामर्थ्य सार्थक 
हुए है । 

धर्म के ये दोनो पक्ष परस्पर को धारण करने वाले है । वे अन्यो- 
न्‍न्याश्वित हे । श्राध्यात्मिकता जगत्‌ से पराडमख होकर स्वय दृषित होती 
है श्लौर श्रात्मा की आर से विमुख होकर सासारिकता भी प्रवचना है | 
धर्म की साधना भे इस प्रकार की एकागिता आने का सदा खतरा है । 
विरागी जन मुक्ति की खोज में वन मे भटक गये हे और ससारी जन” 
सुख की तलाश में इस व्यूह-चक्र में ही श्रटक रहे हे । एक को भूल कर 
दूसरे को सिद्धि भला कहा रखी है ? सत्य द्वेत में थोडे हो सकता है । 
सत्य तो भ्रद्वितीय और अ्खड ठहरा, ऐक्य में से ही उसकी साधना है । 
जगत्‌ भ्रौर ब्रह्म उसके निकट दो नही हे । माया भी वहाँ ब्रह्म की ही 
लीला है । 

इसी को जेन-भाषा मे कहा जा सकता है। महावीर राज छोड वन 
में चले गये । वहाँ बारह बरस तपस्या की । तपस्या के बल से कंवल्प्म 
पाया । उस केवल ज्ञान को ले कर क्‍या वह फिर विजन में रहे आये ।? 
नहीं, तब उनका मुख जन और जगत्‌ की शोर हुआ शोर शेष जीवन 
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होने उस ज्ञान के बितरण मे लगाया | जो उनके पास था उसे सब म 
> बिना उन्हे चेन कहाँ था। इस प्रयास में वह उत्तरोत्तर श्रकिचन 
र निदहंन्द्र होते चले गये, यहाँ तक कि अन्तिम बाधा यह शरीर भी 
से यही के लिये छुट गया । 

महावीर का आप स्मरण करते हे, पर किस आधार पर ? उनका 
पके पास क्या शेष हैँ ? कोई यादगार उनकी नही, श्रवशिष्ट उनका 
गी। यहाँ तक कि इतिहास भी उनका इतिवृत्त पूरी तरह नही जुटा 
ता । फिर भी आपके हृदय में वह स्वय आपसे श्रधिक जीवित हे । क्‍या 
तके लिये आप से अपना जीवन निछावर करने की ही इच्छा नही पैदा 
पाती ? क्‍या आप नहीं मानते कि आप धन्य होगे यदि उनके काम 

सकेंगे ” यह सब॑ इसलिए कि महावीर के नाम से झाप मे अपने 

[दानद निज रूप का स्मरण जाग उठता है। 

यहाँ एक बात विचारने की है। धन बड़े काम की चीज है न ? 
ससे तरह-तरह के परोपकार के काम किये जा सकते हे। भूखो को श्रन्न 
या जा सकता है और दीनो के अभाव को भरा जा सकता हैं। फिर 
ताधिकार का और भी अधिक उपयोग हैँ | भ्रफसरी और नामवरी के 
ये लोग इतना धन जो लूटाते हे, सो व्यर्थ थोडे ही । उसमे कुछ-न- 
छ साथकता तो मालूम होती ही होगी । 

लेकिन महावीर राजकुल मे जनमे । सम्पदा उनके पास और शासन 
नके हाथ । सीधी-सी बात है कि वे दुनिया का बहुत लाभ कर सकते 
, ऊेकिन उन्होने वैसा कुछ उपकादर का काम नहीं किया । उलटे यह 
ब छोड कर वह अतर्मूख साधना में लग गये । 

में पूछता हूँ कि फिर यह क्यो है कि हम उनका उपकोर मानते हे 
रे वह इतना अमित कि उनकी मूर्ति के चरणों मे बिछकर ही हम 
रम धन्यता का श्रनुभव करते हे ? क्या इसीलिए नही कि उन्होने 
मारे शरीर, बुद्धि, मन की चिता न कर हमे हमारी श्रात्मा का ही दान 
कया । हममे हमारी ही सुधि जगाई । 


अहिसा की बुनियाद १५७- 


देखने में क्या यह नादानी नही कि जिस धन से अपना और दूसरे 
का लाभ हो सकता है, उससे जान-बूक कर हीन बन जाया जाय ? फिर 
भी महावीर ने वही किया । उसी करने को हम परम और चरम पुरुषार्थ 
पहचानते हे श्रोर उसके लिए महावीर को तीर्थंकर मानते हे । 

यहाँ फिर हम रुके । यह सच है कि हम बन्धन नही चाहते, हम 
स्वतत्र और मुक्त होना चाहते हे । धन उसी निमित्त हम कमाते हे ।' 
धन के बिना हम अपने चारो तरफ जकड अ्नभव करते हे । धन जैसे 
हमारे बन्धन खोल देता है । दरिद्र के मनोरथ उसे कष्ट देते हे । धन 
से मन-चाहा किया जा सकता है । अपने भीतर की इसी आज़ादी को 
खोज में हम धन कमाते हे, श्रौर क्योकि भ्राज़ादी का कही श्रत नही है, 
इससे धन की तृष्णा का भी अ्रत कैसे हो सकता है ? 

लेकिन जिस मुक्ति के लिये हर कोई क्षण छटपटाता है, वह पाई तो: 
किसने ? क्‍यों उसने जिसने झ्तुल धन-रांशि एकत्रित की या एकछत्र 
साम्राज्य स्थापित किया ? चक्रवर्ती भी हो गये हे और कुवेर भी हो गये 
है, लेकिन क्या किसी के बारे मे भ्रम हें कि इनमे से किसी ते अपने अ्रपार 
धन और सत्ता के बीच अपने को मुक्त अनभव किया ? क्या उन्होने: 
ही अपने जीवन से प्रग्गणित और अपने शब्दों मे यह स्वीकृत नहीं किया 
हैं कि यह समस्त वैभव उनके चारो श्रोर के बन्धत का जजाल ही था ? 
सेनाओ और दरबारियो से घिरे हुए राजाओ ने क्या अ्रत मे नही पहचाना 
कि वे जितने ऊँचे थे, उतने ही वे इकले और एकाकी थे ? जितने वे 
दूसरे के शासक थे उतने ही वे परतत्र भी थे । 

इसके साथ क्‍या हमारी ही अन्तरात्मा इस बात की साक्षी नहीं 
देती कि मुक्ति का रहस्य और उसका आनन्द था उन लोगो के पास, 
जिनके पास पूंजी के नाम केकल प्रेम था, अन्यथा जो अत्यन्त अकिचन 
और निरीह थे, जो स्वय शून्य थे भौर सम्पूर्ण रूप मे श्रात्मशासित थे । 

इस विस्मय पर हमे कुछ रुकना चाहिये कि जो चलने-फिरने, खाने- 
पीने तक के बारे मे एकदम परतत्र है, जिसके पास अ्रपता कहने को कुछ 
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नही है, ठीक ऐसा ही आदमी है जो सवंथा स्वतत्र है। वह अभय है, 
मुक्त है, आ्राप्त है । 

इसके विरोध में जिसके पास सब कुछ हूँ वह दोन, दरिद्र और बन्धन 
में जकडे प्राणी के समान हैं। वह काल से, मनृष्य से, पडौसी से शका 
करता हुआ जीता है और जीवन के वरदान को अपने लिए अभिशाप 
बना डालता हूं । 

इसके भीतर हम जायेंगे तो देखेगे कि इच्छा की मुक्ति बन्धन का 
ही दूसरा नाम हैं। इच्छा तो भ्रनन्‍त झौर अभ्रसीम ठहरी, पर बाहर 
उसक। सीमा है और उसका अन्त है । इच्छा उसी बाहर की श्रोर जाती 
हैं । इससे वह हमको हमारेपन से दूर ले जाती है । तब हम देखते हे 
कि वे इच्छाए हमारी नहीं, बल्कि हम उनके हे । ऐसे वह हम पर 
सवारी गाठती और क्योकि उन्हें कही न कही तो निराश होना ही है 
इससे हमे क्षत-विक्षत कर छोडती है। 

सच्ची मुक्ति इच्छा की म॒क्ति नहीं, बल्कि इच्छा से मुक्ति हे । 
निष्काम और अ्नासक्त पुरुष ही मृक्त-पुरुष है। वह तृप्त-काम है, क्योकि 
जो इस समस्त कम-सकुल जगच्चक्र का आधारभूत प्राणकेन्द्र प्रात्मा है, 
वह उसमें तन्निष्ठ और तद॒गत बनता हैं । 

में अर्थ का विरोधी नही । में स्वार्थ का भी विरोधी नहीं। में सब 
के श्र्य की पूर्ति चाहता हूँ । उसका नाम परमार्थ है । श्र्थ हमारा छोटा 
क्यो है ” वह क्यो न इतना बड़ा बनता जावे कि सब उससे समा जायेँ? 
वह सबसे श्रविरोधी हो। सच पूछिए तो गहरा स्वार्थ ऐसा ही होता है । 
परमार्थ और स्वार्थ में यदि विरोध हे तो क्या यही न मानना चाहिए कि 
अपने स्वार्थ के बारे में हम अद्रदर्शी हे ? प्पने ही स्व को और स्वार्थ 
' को हम नही जानते हे । 

पच्छिम से आई विचारधारा आशथिक हूँ । पच्छिम से और भ्रर्थ न 
ले तो वहाँ भी सन्त है, साधु हे, सद्विचारक है । और झ्राधिक विचार- 
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धारा पूर्व में भी वेसी ही फैल रही है। मेरी समझ में नही भ्राता कि 
केवल अर्थ ही क्यो जीवन का माप-दण्ड हो ? परमार्थ क्यो न उसकी 
जगह ले ? श्र तो परमार्थ का एक अश ही है । इसलिए पारमांथिक 
दृष्टिकोण झ्ाथिक का समावेश करके ही स्वयं सफल हो सकता है। 

समाजवाद शब्द झ्रब सब का परिचित है, लेकिन उसमे भी मनुष्य 
को आराथिक सदर्भ मे छेकर सतोष क्‍यों मान लेना चाहिए ? मनुष्य का 
श्रथे जेसे समाज में देखा जाता है, वैसे ही श्र्थ को भी परमार्थ में देखने 
का प्रयास राजनेतिक विचारक क्यो न करे ? तब उनकी तृप्ति सामा- 
जिक वाद में न होगी, वे सामाजिक धर्म को ही चाहेगे । मुझे भी 
समाज के वाद यानी समाज की बात से सतोष नहीं होता । लगता है 
कि बात से श्रागे काम भी समाज का ही होता चाहिए । इस नीति को 
समाजवाद से आगे समाज-धर्म की हो नीति कहना होगा । 

श्र्थ का विचार करे। ज॑न व्यापारियों की जाति है और धनाढचता 
में पहले नही तो दूसरे नम्बर पर हैँ । इससे श्रर्थ की असलियत आप पर 
खुली ही है । सिक्का खुद खाया या पहना नही जाता । वह सीधे किसी 
काम में नही आता, परन्तु उसमें ताकत है कि वह चीज़ो को जूटा दे। 
पदार्थो के विनिमय में सुभीता लाने के लिए वह उपजा | उस धन की 
बात करे, जो जीवन के लिए अनिवाये हैँ तो धनत्व सिक्‍के में नही, 
चीज़ में है। अब वितरण और विनिमय ऐसा कुछ विषम हो गया हूँ कि 
सिक्‍का स्वय धन बनता जा रहा है । नतीजा यह कि जो अपनी मेहनत 
से मनो नाज उगाता हे, वही मृद्वी-भर अन्त को तरस सकता है । 

हम जो सम्पत्ति का उपार्जन करते हैँ, वह सम्पति का बाँट-बटाव 
ही है । उस सम्पत्ति मे कोई बढवारी हम से नही होती | लक्ष्मी इस जेब 
से उस जेब में पहुँचती रहती है । भ्रपनी निज की दृष्टि से नही, समूचे 
समाज की दृष्टि से देखें तो इस लाखो-करोडो के धनोपाज॑न में क्या एक 
पैसे का भी सच्चा उपार्जन हम करते हे ? व्यापारी वस्तुओ को इधर- 
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से-उधर करता है। काम यह जरूरी है, लेकिन क्या सचमुच वह वस्तुओं 
को बनाता, बढातो या उगाता है ? जब तक उसका श्रम उत्पादक न हो' 
तब तक उसका उपाजं॑न शुद्ध पारमाथिक कंसे कहा जाय ? और हम 
देख ही चुके कि पारमाथिक से श्रनुकल होकर ही अभत्रर्थ में अ्रथ॑ता है, 
अन्यथा वह अनर्थ भी हो सकता है । 

एक दूसरी बात की ओर भी में ध्यान दिलाऊं | मुद्रा में यदि शक्ति 
है तो किस के बल पर ? रुपये में कया सचमुच सोलह श्ाने का मृल्य 
है ? आप जानते है कि ऐसा नही है । उस शक्ति का स्रोत सरकार हूँ । 
तभी तो हर सिक्के पर उसकी मुहर और बडे नोटों पर अफसर के 
दस्तखत होते हे। यह सरकार किस पर टिकी है ” उसको शक्ति क्‍या 
फोज-पुलिस और इनकी सहायता और सरक्षण में रहने वाले कानून और 
कचहरी ही नही है ” फौज और पुलिस के बल को क्या श्राप अहिसा 
कहेगे ”इस तरह जाने-भ्रनजाने सिक्‍को के रूप मे या सिवको के बल पर 
किया गया द्रव्यापार्जन इस सरकारी हिसा में सहभागी होता ही है । 

राजनीति से मुभे सरोकार नही। भ्रधिकाश वह प्रपच का खेल है, 
लेकिन मुझको ऐस। मालूम होता है कि अहिंसा की बुनियाद उत्पादक 
शारीरिक श्रम होनां ही चांहिए, भश्रन्यथा वह भ्रहिसा तेजस्वी न रह कर 
दया की तरह मुलायम और निस्तेज रह जायगी । 

धर्म हमको प्रिय है, किन्तु हमें अ्रपन्ती सम्पत्ति भी प्रिय होती है । 
कही ऐसा तो नही है कि सम्पत्ति के रूप में ही हम अपने धर्म को प्यार 
करते हे | तिजोरी खोल कर अपने हीरे, पन्‍ने और सोने रूपे के आभूषण 
देखकर गदगद्‌ हो सकते हे कि अहा ! क्‍या सुन्दर हमारा यह कण्ठा है, 
या हमारा यह हार है ! इसी तरह अपने ग्रन्थो मे फॉक कर हम परम 
आनन्द पा सकते हे कि अहा | कैसा मनोहर हमारा जैन-धम्म है! किन्तु 
धर्म ऐसी चीज नही है जो श्रापका स्वत्व बन जाय । वह तो ऐसी 
अमोघ शक्ति है कि आपको जला दे । जल कर ही श्रादमी उजलता हूँ * 
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धर्म का सेवन नही हा सकता, धर्म मे अपनी आाहुति ही दी जा सकती है ॥ 

यदि हम धर्म की महिमा चाहते हे तो उसकी कीमत में अपने का 
देने को तैयार होना होगा । कीमत बिना चुकाये जो चीज़ मिलेगी वह 
असली कंसे हो सकती हैँ? पझ्ादमी के बाजार मे चूक चल जाय, पर 
पर धर्म के हाट में ऐसी भूल भला सम्भव है ? 


४ ९४६३ 
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गाधीवाद पर शुरू मे ही मुझे कहना होगा कि मेरे लेखे वह शब्द 
मिथ्या हैं। जहा वाद हैँ वहा विवाद भी है । वाद का काम है 
अलिवाद को विवाद द्वारा खडित करना और इस तरह अपने को चलाना। 
गाधी के जीवन मे विवाद एकदम नही है । इसलिए गाधी को वाद द्वारा 
ग्रहण करना सफल नही होगा । 

गाधी ने कोई सूत्रबद्ध मच्तव्य प्रचारित नहीं किया हैं। वैसा रेखा- 
'बद्ध मन्‍्तव्य वाद होता हैं | गाधी श्रपने जीवन को सत्य के प्रयोग के 
रूप में देखते हे । सत्य के साक्षात्‌ की उसमे चेष्टा हैं। सत्य पा नही 
लिया गया है, उसके दर्शन का निरन्तर प्रयास हैं । उनका जीवन परीक्षण 
है । परीक्षा-फल श्राकने का काम इतिहास का होगा, जब कि उनका जीवन 
जिया जा चुका होगा । उससे पहले उस जीवन-फल को तौलने के लिए 
बांट कहा हैं ? कालातर (7?८०57०८८८ए८) कहा हैं ” 

जो सिद्धान्त गाधी के जीवन द्वारा चरितार्थ और प्रसिद्ध हो रहा 
है वह केवल बौद्धिक नही है । इसलिए वह केवल बद्धि-ग्राह्म भी नही है । 
वह समूचे जीवन से सम्बन्ध रखता है | इस लिद्राज से उसे आध्यात्मिक 
कह सकते हे । आध्यात्मिक यानी धार्मिक | व्यक्तित्व का श्रौर जीवन का 
कोई पहलू उससे बचा नहीं रह सकता । क्या व्यक्तिगत, क्या सामाजिक 
क्या राजनेतिक, श्रथवा श्रन्य क्षेत्रों में वह एक-सा व्यापक है ।“वह 
चिन्मय है, वादगत वह नही है । 
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गाधी के जीवन की समूची विविधता भीतरी सकल्प झ्ौौर विश्वास की 
'निपट एकता पर कायम हे । जो चिन्मयतत्त्व उनके जीवन से व्यक्त होती 
है उसमे खड नहीं है । वह सहज और स्वभावरूप है । उसमे प्रतिभा की 
प्राभा नही है, क्योकि प्रतिभा दृद्दज होती है। उस निर्मुण अद्वे ततत्व के 
प्रकाश में देख सके तो उस जीवन का विस्मयकारी वैचित्य दिन की धप 
जैसा धौला शग्रौर साफ हो आ्रायेगा ।' ग्रन्यथा गाधी एक पहेली है जो व कमी. 
खुल नही सकती । कुजी उसकी एक और एक ही है । बहा दो-पन नही. 
है । वहा सब दो एक हे । , 
सर्व धर्मान्‌ परित्यज्य मामेक शरण ब्रज ।” समूचे और बहुतेरे 
मतवादो के बीच में रहकर, सबको मानकर किन्तु किसी मे न घिर- 
कर गाधी ने सत्य की शरण को गह लिया | सत्य ही ईइवर औ्रौर 
इंदवर ही सत्य । इसके अ्रतिरिक्त उनके निकट ईंइ्वर की भी कोई और 
भाष। नहीं है, न सत्य की ही कोई श्रौर परिभाषा है। इस दृष्टि से 
गांधी की आस्था का आधार अविश्वासी को एकढठम अगम हैं । पर वह 
श्रास्था अटूट, झजेय श्रौर अमोध इसी, कारण है। देखा जाय तो वह 
अति सुगम भी इसी कारण है 
कहा से गाधी को कर्म की प्रेरणा प्राप्त होती है, इसका बिना अनु- 
मान किये उस कमे का अगीकार कठिन होगा । स्रोत को जान छेने पर 
मानो वह कर्म सहज उपलब्ध हो जायगा । गाधी की प्रेरणा शत-प्रति- 
शत आस्तिकता में से आती है। वह सर्वथा भ्रपने को ईज्वर के हाथ में 
छोड़े हुए है । एंसा करके अश्रनायास वेंह भाग्य-पुरुष (((४॥ 0४ 
70९5४॥7४) हो गये हू । जो वह चाहते हे, होता है--वयोंकि जो होने 
वाला है, उसके अतिरिक्त चाह उनमें नही है । 
बौद्धिक रूप से ग्रहण की जाने वाली उनकी जीवन-तीति, उन्की 
समाज-नीति, उनकी राजनीति, इस आस्तिकता के आधार को तांड कर 
यमभने की कोशिश करने से समझ में नही आ सकती । इस भाति वह 
'एकदम विरोधाभास से भरी, वक्रताशओों से वक्र और प्रपचों से क्लिष्ट 
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मालूम होगी । ज॑से उसमें कोई रीढ ही नही है । वह नीति मानो 
अवसरवादी की नीति है । भानों वह घाघपन हूँ । पर मुझे तो ऐसा 
मालूम होता हैं कि यह घाघपत, यह कार्य-कौशल, श्रतायास ही यदि' 
उन्हे सिद्ध हो पाया है तो इसी कारण कि उन्होंन अपने जीवन के समूचे 
ज्ञोर से एक और अकेले लक्ष्य को पकड लिया है । और वह लक्ष्य क्योकि: 
एकदम निर्गुण, निराकार, अज्ञेय और अनन्त हे, इससे वह किसी को 
बाघ नहीं सकता, खोलता ही है । उस आदर्श के प्रति उनका समपंण 
सर्वागीण है । इसलिए सहज भाव से उनका व्यवहार भी आरादर्श से 
उज्ज्वल और ग्रन्थिहीन हो गया हूँ । उसम द्विविधा ही नही है । दिनिया 
में चलना भी मानो उनके लिए अध्यात्म का ध्यान है । नर की सेवा 
नारायण की पूजा है । कर्म सुकोशल ही योग है (ईश्वर और ससार मे 
विरोध, यहाँ तक क्रि द्वित्व, ही नही रह गया है + सृष्टि ल्लष्टामय है और 
विष्ठा को भी सोना बनाया जा सकता हैं । यो कहिए कि सृष्टि में 
स्रष्टा, नर में नारायण, पदार्थमात्र में सत्य देखने की उनकी साधना में 
से ही उनकी राजनीति, उनकी समाज नीति ने वह रुख लिया जो कि 
लिया । राजनीति श्राध्यात्मिकता से भ्रनुप्राणित हुई, स्थल कर्म म॑ सत्य- 
ज्ञान की प्रतिष्ठा हुई और घोर घमासान मे प्रेम और शान्ति के आनन्द 
को अक्षुण्ण रखना बताया गया । 
सत्य ही है। भेदसात्र उसमे लय हूँ । इस अनुभूति की लीनता ही 
सब का परम इष्ट है। किन्तु हमारा भ्रज्ञान हमारा बाधा है । श्रज्ञान, 
यानी अहकार । जिसमें हम हे उसमे ही, श्रर्थात्‌ स्वय में शून्य, अपने को 
अ्रनुभव करते जाना ही ज्ञान पाना श्रौर जीवन की चरितार्थता पाना 
' है । यही कतंव्य, यही धर्म । 
विश्वास की यह भित्ति पाने पर जब व्यक्ति चलने का प्रयासी होता 
हैं तब उसके कर्म मे श्राद्श सामाजिकता श्रपने श्राप समा जाती है । 
समूचा राजनेतिक कर्मोदोलन भी इसके भीतर भ्रा जाता है । देश सेव 
भ्राती है । विदेशी सरकार से लड़ता भी आ जाता है। स्वराज्य कायम 
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करना और शासन-विधान को यथावश्यक रूप में ताॉडता-बदलना भी 
गा जांता है । 

पर वह कैसे ? 

सत्य की आस्था प्राप्त कर उस ग्रोर चलने का प्रयत्न करते ही 
भ्रभ्यासी को दूसरा तत्त्व मिलता हे अ्रह्ििसा । उसे सत्य का ही प्राप्त 
पहल कहिए । जैसे रात को चाँद का बस उजला भाग दीखता है, शेष 
पिछला भाग उसका नहीं दिखाई देता, उसी तरह कहना चाहिए कि 
जो भाग सत्य का हमारे सम्मख है वह अहिंसा है | वह भाग अगर 
उजना है तो किसी अपर ज्योति से ही हूँ । लेकिन फिर भी वह प्रका- 
शोद्गम_ (सत्य) स्वय हमारे लिए कुछ भ्ज्ञात और प्रार्थनीय ही है। 
और जो उसका पहलू आचरणीय रूप में सम्मुख है वही अहिसा है।। 

"सत्य में तो सब्र हें एक । लेकिन यहाँ इस सहार मे तो मर जैसे 
कोटि-कोटि झ्रादमी अथवा अन्य जीवधारी भी दीखते हे । उनके श्रनेक 
नाम है, अनेक वर्ग हे । ईश्वर में आस्था रखू तो इस अनेकता के प्रति 
कैसा आचरण करूँ ? इन अनेक मे भी कोई मझे अपना मानता है, 
कोई पराया गिनता है| कोई सगा है, दूसरा द्ेषी है । भर इस दुनिया 
के पदार्थों में भी कुछ मेरे लिए ज़हर हूँ, कुछ अन्य ओषध हूँ । इस 
विषमता से भरे ससार के प्रति ऐक्य-विश्बास को लेकर में कैसे वर्तेन 
करू, यह प्रश्न होता है । 

ग्रोस्तिक ग्गर ऐसे विकट अवसर पर सशय से घिरकर आस्तिकता 
को छोड भनही बैठता, तो उसके लिए एक ही उत्तर है । वह उत्तर हैं, 
झहिसा १ 

जो है ईइवर का है, ईव्वर-कृत है । मे उसका, किसी का, नाश नही 

सकता । किसी की बराई नहीं चाह सकता । किसी को कूठा नहीं 
कह सकता । घमण्ड नही कर सकता । आदि कतेंव्य एकाएक ही आस्तिक 
के ऊपर श्रा जाते है । 

. लेकिन कतंव्य कुछ झा जाये---तक सुकायेगा कि--यथार्थ भी तो 
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में ठेख । आख सब श्रोर से तो भूदी नही जा सकती । वह आख दिखाती 
है कि जीव जीव को खाता है । में चलता हूँ, कौन जानता हूँ कि इसमे 
भी बहुत सूक्ष्म जीवों को असुविधा नही होती, उनका नाश नही होता ? 
भ्राहार बिना क्या में जी सकता हु ”? लेकिन आहार में कब हिंसा नही 
है ”? जीवन का एक भी व्यापार हिसा के बिना सभव नहीं बनता 
दीखता । जीवन युद्ध दिखलाई देता है । वहाँ शान्ति नही है । पग-पग 
पर दुविधा है और विग्रह हूँ | 

तब कहे कि कौन क्‍या कहता हैं। ऐसे स्थल पर आकर ईश-निष्ठा 
टूट कर ही रहेगी,। ऐसे समय पागल ही ईश्वर की बात कर सकता है | 
जिसकी आखे खुली है और कुछ देख सकती हे वह सामने के प्रत्यक्ष 
जीवन में से साफ सार तत्त्व को पहचान छेगा कि जीव-नाश अनि- 
वाय हू । जीवन एक युद्ध है और उसमे बल की हो विजय हैं । वह बल 
जिस पद्धति से विजयी होता, यानी जीवन गति पाता है, उसका नाम है, 
हिंसा । मजबूत के तले सदा निर्बेल दबता आया हे, और इसी तरह 
विकास होता श्राया है । 

मेरे खयांल मे श्रद्धा के अ्रभाव मे तक की श्रौर बुद्धि की सचाई 
श्रौर चुनौती यही है । 

किन्तु समस्या भी यही है, रोग भी यही है। श्राज जिस उलभन 
को सुलभझाना है, और जिस उलभन को सुलभाने का सवाल हर देश मे 
हर काल में कर्म-क्षेत्र में प्रवेश करने वाले योद्धा के सामने श्रांयगा, वह 
यही है कि इस कुरु-क्षेत्र मे मे क्या करू ? किसको तजू, किसको वरू ? 
अनिष्ट को कैसे हराऊ ? भ्रनिष्ट क्या है, क्या वह अ्रमुक श्रथवा अ्रमुक 
नांमधारी है ” वही है, या कि वह कुछ मेरे भीतर है । 

इत्तिहास के भ्रादि से दो नीति और दो पद्धति चलती चली आई 
हैं। एक वह जो अपने में नही, दुश्मन को कही बाहर देखकर ललकार 
के साथ उसके नाश के लिए चलने का बढावा देती हैँ । दूसरी, जो स्वय, 
अपने को भी देखती हे और बुरे को नही, उसमें विकार के कारण भरा 
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गयी हुई बुराई को दूर करना चाहता हैँ । ऐसा वह श्रात्म सस्कार द्वारा 
करती है । आस्तिक की पद्धति यह दूसरी ही हो सकती है। उस श्रद्धा 
के बिना बहुत मुहिकल हे कि पहली नीति को मानने और उसके वश 
में हो जाने से व्यक्ति बच सके । 

गाधीजी की राजनीति इस प्रकार धर्मनीति का ही एक प्रयोग हैँ। 
वह नीति सघर्ष की परिभाषा में बात नहीं सोचती | संघर्ष की भाषा 
उसके लिए नितान्‍्त*श्रसगत हैँ । युद्ध तो अनिवार्य ही है, किन्तु वह धर्म- 
युद्ध हो । जो धर्मं-भाव से नही किया जाता वह यूद्ध सकट काटता नही, 
सकट बढाता है । धर्म साथ हो, फिर युद्ध से मृह मोडना नही है । इस 
प्रकार के युद्ध से शत्रु मित्र बनता है । नही तो शत्र्‌ चाहे मिट ही जाए, 
पर वह अपने पीछे शत्रुता के बीज छोड जाता है भौर इस तरह शत्रुओं 
की सख्या गृुणान्‌गुणित ही हो जाती है । अत युद्ध छात्र से नहीं, शत्रुता 
से होगा । बुराई से लड़ना कब रुक सकता है ? जो बुराई को मान 
बैठता है, वह भलाई का कैसा सेवक है ? इससे निरन्तर युद्ध, अविराम 
यूद्ध । एक क्षण भी उस युद्ध में आँख भपकने का अवकाश नही । किन्तु 
पलभर के लिए भी वह युद्ध वासना मूलक नही हो सकता । वह जीवन 
का और मौत का, प्रकाश-अधकार-और धमं-अधम का युद्ध हैं। यह 
खॉडे की धार पर चलना हे । 

इस प्रकार गांधी-नीति की दो भ्राधार-शिला प्राप्त हुईं -- 

(१) ध्येय. सत्य । 

क्योकि ध्येय और कुछ हो नही सकता ॥ जिसमे द्विधा है, दुई हैं, 
जिससे कोई अलग भी है, वह ध्येय कैसा ? ,जो एक है, वह सपूर्ण भी 
है। वह स्वय है, आदि-अश्रत है, अनादि-प्रनत हैँ। प्रगाढ भ्रास्था से 
ग्रहण करो तो वही परमेश्वर । 

(२) धर्म अहिंसा । 

क्योकि इस ध्येय को. मानने से जो व्यवहार-धर्मे प्राप्त हो सकता हैं 
चह भश्रहिसा ही है । 
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अहिसा इसलिए कहा गया कि उस प्रेरक चित्तत्व को स्वीकार की 
परिभाषा में कहना हो नहीं पाता, नकार की परिभाषा ही हाथ रह जाती 
हैं । उसको कोई पॉजिटिव सज्ञा ठीक नही ढक पांती । हिसा का अ्रभाव 
अहिंसा नही हे, वह तो उसका बाह्य रूप भर है । उस अहिसा का प्राण 
प्रेम हे। प्रेम से और जीवन्त (पॉजिटिव) शक्ति क्‍या है ? फिर भी 
पारमाथिक और लौकिक प्रेम में अन्तर बाधना कठिन हो जाता, और प्रेम' 
बब्द में निषेध की शक्ति भी कम रहती, इसी से प्रेम न कहकर कहा 
गया, 'अहिसा । वह अहिंसा निष्क्रिय पदार्थ नही हैं । वह तेजस्वी और 
सक्रिय तत्व हैं । 

अहिसा इस प्रकार मन की समूची वृत्ति द्वारा ग्रहण की जाने वाली 
शक्ति हुई | कहिए कि चित्त अहिंसा में भीग रहना चाहिए । और सत्य 
है ही ध्येय | यहाँ कहा जा सकता है कि सात्र इन दोनो--सत्य-भ्रहिसा- 
के सहारे साधारण भाषा मे लोक-कर्म के सम्बन्ध में कुछ प्रकाश नही 
प्राप्त होता । सत्य को मन में धार लिया, अरहिसा से भी चित्त को भिगो 
लिया । लेकिन श्रब करना क्‍या होगा ”? तो उसके लिए हें -- 

(३) कर्म सत्याग्रह । ' 

सत्याग्रह मानो कर्म की व्याख्या है। सत्य प्राप्त नही है । उस उप- 
लब्धि की ओर तो बढते रहना है | इसी में गति (उन्नति, प्रगति विकास 
आदि) की श्रावश्यकता समा जाती हैँं। इसी में कतेव्य यानी करने की 
बात श्राजाती हूँ । 

यहा प्रश्न उठ सकता है कि जब पहली स्थापना म सत्य को अ्रखड 
और अ्रविभाज्य कहा गया तब वहा अवकाश कहा रहा कि अाग्रह हो ? 
जहाँ भ्राग्रह है बहा, इसलिए, प्रसत्य है । 

यह शका अत्यन्त सगत है । और इसी का निराकरण फरने के 
लिए हातं लगाई गई--सविनय । जहा विनय भाव नही हूँ वहा सत्या- 
ग्रह हो ही नही सकता । अविनय यानी हिंसा हो वहा सत्याग्रह दाब्द का 
व्यवहार हैँ तो जान अथवा श्रजान में छल द्वै । व्यक्ति सदा श्रपूर्ण है 
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जब तक वह है, तब तक समष्टि के साथ उसका कुछ भेद भी है। फिर 
भी जो समष्टिगत सत्य की फाकी व्यक्ति के अन्त करण मे प्राप्त होकर 
जाग उठी है, उस पर डटी रहने वाली निष्ठा को कहा गया, आग्रह 
किन्तु उस आग्रह में सत्याअही अवितयी नही हो सकता, और उस श्राग्रह 
का बोफ अपने ऊपर ही छेता हैं। उसकी ( नैतिक से श्रतिरिक्त ) चोट 
'दूसरे तक नही पहुचने देता । योनी सत्याग्रह हँ तो सविनय होगा । कही 
गहरे तल में भी वहा ग्रविनय भाव नही हो सकता | कानून ( सरकारी' 
शौर लौकिक ) तक की गअ्रवज्ञा हो सकेगी, उसका भग किय़्रा जासकेगा, 
'लेकिन तभी जब कि सत्य की निष्ठा के कारण हो और वह श्रवज्ञा 
सबंधा विनम्र शौर भद्र हो । 

गाधी-तीति के इस प्रकार ये तीन मूल सिद्धान्त हुए । यो तीनों एक 
ही है । फिर भी कह सकते हे कि सत्य व्यक्तिगत है, श्रहिसा सामाजिक 
और सत्याग्रह राजनैतिक हो जाता है । 

इसके आगे सगठित भर सामुदायिक रूप से कर्म की व्यवस्था 

ओर आन्दोलन का प्रोग्राम पाने के बारे कठिनाई नहीं होगी। व्यक्ति 
किन्‍्ही विशेष परिस्थितियों के बीच जन्म पाता है। इन परिस्थितियों में 
गणित आदि-दिन से ही कुछ कतंव्य उसे मिलता है। वह कर्तव्य कितना 
ही स्वल्प श्रौर सँकरा प्रतीत होता हो, लेकिन वही व्यक्ति की सिद्धि 
और वही उसका स्वधर्म है । उसको करके मानों वह सब कुछ करने 
का द्वार पा लेना हैं। “स्वधर्म निधन श्रेय", परधर्मो भयावह । 

इस भाति वर्तंन करने से विकल्प-जाल कटता है। कल्पना का 
लगाम मिल जाती हु । बुद्धि बहकती नहीं भौर तरह तरह के स्वर्ण- 
'चित्र त्रात्कालिक कर्म से बहका कर व्यक्ति को दूर नही खीच लेजाते । 
क्षणोत्साह की (२०77४7४८) वृत्ति इस तरह मन्द होती हैँ और 
'प्रिणाम से स्वाथेजन्य स्पर्डा और आपाधापी भी कम होती है । सबको 
दबा देने और सबसे आंगे बढे हुए दीखने की श्रोर मन उतता नहीं 
त्रपकता और परिणाम व्यवित विक्षोम और विग्रह पैदा करने में 
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नही लग जाता । महत्वकाक्षा की धार तब काटती नही । व्यक्तित कर्म- 
झाली तो बनता है, फिर भी भागाभागी से बच जाता है। वह मानों 
झ्रपना स्वामी होता हैं। ऐसा नही जान पडता जैसे पीछे किसी च बुक 
की मार पर बेबस भाव से अ्रन्धी गति म वह भाग रहा हो । 

मुझे तो मालूम होता है कि हमारी सामाजिक और राजनैतिक उल- 
भनो की जड में मुख्यता से यही-आपाधापी और बढा-बढी की प्रवृत्ति है । 

ऊपर यह आन्‍्तरिक (5770]०2८८४ए८) दृष्टिकोण की बात कही 
गई। यानी रावना-शुद्धि की बात । मुख्य भी वही हे । पर प्रदन होगा 
कि घटना की दुनिया ((09]2८07ए2 49८:8) के साथ गाधी-तीति क्‍या 
करना चाहती है । उसमें क्या सुधार हो, और कैसे हो ”? समाज का 
संघटन क्‍या हो ” आवश्यकता और अधिकार का, उद्यम आराम का 
विज्ञान-कला का, शासन का और न्याय का परस्पर सम्पर्क और विभा-« 
जन क्या हो ? श्रम और पूजी कैसे निपटे ? इत्यादि । 

तो प्रइन-कर्ता को पहले तो यह कहना श्रावश्यक है कि सारे प्रदइन 
भ्राज श्रभी हल हो जायगे तो काल भी श्राज ही समाप्त हो जायगा | 
इससे प्रइनो का लेकर एक घटाटोप से अपने को घेर लेने और हतबद्ध 
होने की आवश्यकता नही हूं। फिर उनका हल कागज़ पर और बुद्धि 
में ही हो जाने वाला नही है । सब सवालो का हल बताने वाली मोटी 
किताब मुभे उन सवालों से छुटकारा नही दे देगी। इससे विचार-धाराओओं 
([6००0272४) से काम नही चलेगा । जो प्रश्न हे उनमे तो अपनी 
समृची कर्म की लगन से लग जाना है | ऐसे ही वे शने -शने निपटते 
जायगे । नही तो किनारे पर बेठकर उनका समाधान मालूम करहेते 
से कर्म की प्रेरणा चुक जायगी और श्रन्त मे मालूम होगा कि वह मन 
द्वारा मान लिया गया समाधान समाधान न था, फरेब था, और ज़रा 
बोक पडते ही वह तो उड गया और हमें कोरा-का- कोरा वही-का-वही 
छोड गया है| प्र्थात्‌ उन प्रइतो पर बहसा-बहुसी और लिखा पढी की: 
अपने आप मे जरूरत नही है । उनमें जुट जाना पहली बात है।. 
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गॉधी नीति हे कि समस्या को बौद्धक कहकर केवल बद्धि-कीडा 
से उसे खोलने की आशा न करो । ऐसे वह उलझेगी ही । समस्या 
जीवन की है, इससे पूरे जीवन बल के साथ उससे जूफो । इस कारये- 
पद्धति पर बढ़ते ही पहला सिद्धान्त-सूत्र जो हाथ लगता है वह है 
“स्वदेशी । 

'स्वदेशी' द्वारा व्यक्तिगत कर्म मे सामाजिक उपयोगिता पहली छा्ते 
के तौर पर मागी जाती है। इस शर्ते का अर्थ है कि हमारे काम से 
आस-पास के लोगो को लाभ पहुचे। श्रादान-प्रदान बढे, सहानुभूति 
विकसे, और पडौसीपन पनपे ।, पास-पडौसपन ( ]र८४६४90०ए४ा- 
70255) स्वदेशी की जान है । मेरा देश वह जहा मे रहता हु। इस” 
भॉति सबसे पहले मेरा घर और मेरा गाँव मेरा देश है। उत्तरोत्तर वह 
बढ कर ज़िला, प्रान्त, राष्ट्र और विश्व तक पहुच सकता है भूगोल के 
नक्शे का देश श्रन्तिम देश नही है । मेरे घर को इंकार कर नगर कुछ: 
नही रहता, उसी तरह नगर प्रान्त को इकार कर राष्ट्र कुछ नही रहता। 
उधर दूसरी ओर बागरिक हित से विरोधी बनकर पारिवारिक स्वार्थ 
तो निषिद्ध बनता ही है। 


स्वदेशी में यही भाव है । उसमें भाव है कि में पडोसी से टूटू नहीं 
और अ्धिकाधिक हममे हितेैक्य बढे । दूसरा उसमे भाव हैँ, सर्वोदय । 
एक जगह जाकर दारीर भी आत्मा के लिए विदेशी हो सकता है। 

समाजवादी अथवा अन्य वस्तुवादी समाज-नीतिया इसी जगह भूल” 
कर जाती है। वे समाज को सम्हालने में उसी की इकाई को भूल जाती 
है। उनमे योजनाओ की विशदता रहती है, पर मूल में "र2८8090प7/- 
]7255 के तख््त पर जोर नहीं रहता । सामाजिकता वही सच्ची जो 
पड़ौसी के प्रेम से आरम्भ होती हैं। इस तत्व को ध्यान में रखे तो बडे 
पैमाने पर चलने वाला यात्रिक उद्योगवाद गिर जायगा । जहाँ बडे कल 
कारखाने हुए वहाँ जन-पद दो भागो में बटने लगता है। वे दोनो एक 
दूसरे को गरज़ की भावना से पकडने और अविश्वास से देखते है। वे” 


रै 
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'परस्पर सह्य बने रहने के लिए एक दूसरे की श्ॉख बचाते और भिश्या- 
चार करते हे।मिल मालिक मज़दूरों की कोपडियो को यथाशक्ति 
अपने से दूर रखता है श्ौर अपनी कोठी पर चौकीदारो का दल बैठाता 
है, जिससे खुद दुष्प्राप्य और सुरक्षित रहे । उधर मजदूरों की आँख में 
मालिक शऔर मालिक का बगला काटा बने रहते है । 

इस प्रकार के विकृत और मलिन मानवीय सम्बन्ध तभी ग्रसम्भव 
क्षन सकेंगे जब समाज की पुनरंचना पडौसपन के सिद्धान्त के श्राधार पर 
होगी । वह आधार स्वार्थ-शोध नही है | वस्तुवादी भौतिक ()(४६८३- 
9/75:70) नीतिया अन्ततः यही पहुचती हे कि व्यक्ति स्वार्थे के श्राघार 
'पर चलता और चल सकता है । 

स्वदेशी सिद्धान्त मे से जो उद्योग का कार्यक्रम प्राप्त होता है उसमें 
मानव सम्बन्धों के श्रस्वच्छ होने का खटका कम रहता हैं। उसमें उत्था- 
दन केन्द्रित नही होगा, श्रोर खपत के लिए मध्यम वर्ग के बढने झौर 
फूलने की गृजाइश कम रहेगी । मानव श्रम का मूल्य बढेगा और अ्रनु- 
त्पादक चतुराई का मूल्य घटेगा। महाजन, श्रमी और ग्राहक सब श्रासपास 
मिले-जुले रहने के कारण समाज में वेषम्य न होगा और शोषण- 
व्रु्ति को गवं-स्फीत होने का अवकाश कम प्राप्त होगा । 

इस भाति चरखा, ग्रामोद्योग, मादक-द्रव्यनिषेध और हरिजन 
(दलित )-सेवा यह चतुविध कार्यक्रम हिन्दुस्तान की हालत को देखते 
हुए अन्त. शुद्धि और सामाजिक उपयोगिता दोनो श्रन्तो को मिलाने वाली 
गाधी नीति के स्वदेशी सिद्धान्त से स्वयमेव प्राप्त होता हैं । यह शक्ति- 
सचय और ऐक्य-विस्तार का कार्यक्रम हैं। शक्ति और श्रवसर प्राप्त 
होने पर फिर सत्याग्रह (/0)772८४ 82:707)) द्वारा राजनेतिक विधान 
से परिवर्तेत लाने और उसे लोक-कल्याण की श्रोर मोडने की बात विशेष 
डुस्साध्य नही रहती । 

यहा ध्यान रखना चाहिए कि स्वदेशी का आरम्भ राष्ट्र-भावना से' 
तही होता । इसलिए उसका अन्त भी राष्ट्र-भावता पर नही है। राष्ट्र 
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भावना मध्य में ग्राजाय तो भले आजाय । स्वदेशी को भौगोलिक राष्ट्र 
के श्रथ में लेने से गडबड उपस्थित हो सकती है । इससे देशी' पूजीवाद 
को बढावा मिलता है । और उस राह तो एक दिन 5६802 ('४७9- 
£9[870 में उतर श्राना होगा । उसके अर्थ होगे, एक तचीय शाॉंसन । 
यात्रिक उद्योगाश्नचित समाजवाद का यही परिणाम आने वाला है। यानी 
ऐसा समाजवाद एक-तत्रवाद (फासिज्ष्म) आदि को बुला कर ही रहेगा । 
गाधी नीति का स्वदेशी सिद्धान्त, भरत हिन्दुस्तानी मिलो को नही, घरेलू 
चरखो को चाहता है । 

सक्षेप में गाधी नीति इस स्थापना से श्रारम्भ होती हैं कि 
जीवात्मा सर्वात्मा का ही खड हैँ | इससे व्यवित का ध्येय समस्त से 
एकाकार होना हैँ । उसकी इस यात्रा मे ही समाज और बिद्व के साथ 
सामजस्य की बात श्राती है। वह जितना उत्तरोत्तर इन व्यापक सत्ताओ' 
से एकात्म होता चला जावे उतना भ्रपनी और ससार की बन्धन-मुक्ति 
मे योगदान करता है । इस यात्रा के यात्री के जीवन-कर्म का राजनीति 
एक पहलू हूँ | आ्रावश्यक हे, पर वह पहलू भर है। वह राजनीति कर, 
में युद्ध-छूप हो, पर अपनी प्रकृति मे उसे धर्म-मयी श्रौर शान्ति लक्षी 
ही होना चाहिए । 

उस यात्रा का मार्ग तो श्रपरिचित ही है । फिर भी श्रद्धा यात्री का 
सहारा है । भीतरी श्रद्धा का स्थिर धीमा आलोक उसे मार्ग से डियने न 
देगा । उस राही को तो एक कदम बस काफी है । वह चले, फिर अगला 
सूका ही रखा है। मुख्य बात चलना है। राह चलने से ही खुलेगी। 
इस प्रकार इस यात्रा में प्रत्येक कदम ही एक साध्य है। यहा साधन 
स्वय साध्य का अ्रग है। साधन साध्य से कहा भिन्‍न हो सकता है | 
इससे जिसे लम्बा चलना है, लम्बी बातो का उसके लिए अ्रवसर नहीं 
है । वह तो चला चले, बस चला चले | 

, व्यवहार का कोई भी कर्म धर्म से बाहर नही है । सब में धर्म क! 
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श्वास चाहिये । उसी दृष्टिकोण से जीवन की समस्याओं को ग्रहण करने 
से समुचित समाधान का लाभ होगां । अन्यथा नहीं । सब के मन में 
एक जोत है। उसे जगाये रखना हे । फिर उस लौ में जीवन को लगाये 
चले चलना है । चले चलना, चले चलना। जो होगा ठीक होगा। 
राह का अन्त न नाप राही, तुृरे तो चलना है । 


0 कह, 
ब्लेक आउट ! 


लक ग्राउट' का नाम सुता था, देखां अब । सात बजे से बाजार 
सुनतथान हांने लगा। रोशनिया न जगी । कही बत्ती थी तो उसे श्रपनी 
लाज ढकनी होती थी। गर्मी मे और दिन इस वक्‍त मामूली तौर पर लोग 
दिन के ताप से छुटकर बगीचो-मैदानों मे खिले खुले घूमते थे, श्रब वे 
घरो में बन्द नही है तो दुबके और सहमे घुम रहे हे । 

क्योकि “ब्लैक आउठ' है । क्योकि दिन टेढे हे और श्रासमान से गांले 
बरस सकते हें । क्योकि कोई है जो खूखार है और सबका दुश्मन हे, 
और कभी भी आसमान पर छा आ सकत। है। इससे ऐ नगर के वासियो, 
अन्धेरे में रहना सीखो । मत पता लगने दो कि नीचे जान है। अ्रधेरी 
रात में सन्‍नाटा भरे मुदे की तरह रह सकांगे तो खेरियत है, नही तो 
तुम्हारा भगवान मालिक है ! 

दुश्मन सिर पर हवाई जहाज़ लेकर श्रा ही जाय, तब नीचे का 
ब्लैक झ्राउट उसकी या हमारी कितनी मदद करेगा, इसका हमें ठीक 
पता नही हैँ । लन्दन साखा-पढा है, फिर भी बमों की मार खा रहा है । 
इससे ब्लेक श्राउट के जोर से दृश्मन के परास्त और हमारे सुरक्षित 
होने की सम्भावना कितनी बढ जाती है, यह तो हम नही जानते । पर 
है यह एक नया अनुभव | मन पर उसका असर पडता है, मन मानता है 
कि ऐन सिर पर नही तो देहली पर तो कोई भूत ञ्रा ही गया होगा | 

लडोई के दिनों मे सबसे कीमती चीज़ है दिलेरी | दिलेरी डर मे से ' 
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पेदा होती है । ( यह में मारने वाली दिलेरी की बात कहता हू ) डर हो” 
तभी तो डराने वाले दृश्मन को मारने का उत्साह हो । इससे जिसमे से 
उत्साह वसूल करना है, उसमे पहले डर डालना चाहिये। चाहा जाता- 
है कि आदमी कमर बाब कर खडा हो और चल पडे लडने के लिये, तो 
यह हो ऐसे ही सकता है कि हम एक में दूसरे का डर भरे | 

डर न होने से एक बड़ा भारी खतरा हे। वह यह कि जिसको 
चाहा जाता है कि आप मारे, उसे दुश्मन तो नही बल्कि आदमी के" 
रूप में आप देखने लग जाय । असल में डर ही हो सकता है, जो आपके 
लिए किसी को दुश्मन बनाये । उस डर में से यह शक्ति श्राती है कि 
श्राप उसे दुश्मन मानकर मारे। कही यदि श्राप निडर हुए तो खटका हे 
कि गन्रु शत्रु ही न रह जाय, वह आदमी दीख भ्राय । तब उसको मारने 
लायक जोश भी आप में कहा रह जायगा । बस यही नामर्दी ससकी 
जायगी ' 

इसलिये युद्ध-काल में सबसे श्रावश्यक तत्त्व है भय । भय' के लिये 
धरती चाहिये द्वेष भौर घृणा की । इस सबके सयांग बिना लत्रु से लडाई 
न होगी । भला ऐसे कंसे काम चलेगा ? 

इस तरह युद्ध न।म के उद्यम व्यवसाय आरम्भ करने से पहले इस 
प्रकार की तेय/रिया कॉफी की जाती हें । हवा मे और मन में अविश्वास 
भ्रौर घृणा और भय काफी मात्रा में भर जाता हैँ। ग्रादमी का भन ठहरा 
ही कच्चा ,उसम अविश्वास उभारने के लिये बहुत चतुराई की जरूरत नहीं 
है । स्वार्थ के ग्राधार पर वह चलता ही रहा है । मकान बनाया, परिवार 
बनाया, सम्पत्ति बनाई। सदा चौकन्ना रहा कि उस सकान और परि- 
वार और सम्पत्ति पर भ्राच न श्राये | किसी ने उस पर आाख की तो वह 
आख ही निकाल लेगा | बस इस भाति उस आदमी के मन में भय भरने 
का सरल उपाय हो जाता हैं--उसके जान-भाल को खतरे में दिखला 
देना । ऐसे ही उसमे दिलेरी पैदा होती है । कही अगर उसके मन में” 


'ब्लैंक श्राउट' १७७ 


यह लालसा भी लहकाई जा सके कि दूसरों का माल हडप करने का 
मौका हूँ तब इस दिलेरी में श्रौर धार भ्रा जायगी । 

लडाई लडमने वालो में यही दो पक्ष है ,एक स्वार्थ-रक्षा मे लडते और 
दूसरे स्वार्थ-विस्तार में लडते हे । इन वृत्तियो को जगत में तरह-तरहके 
नाम प्राप्त हे । न्याय, कतंव्य, धर्म इत्यादि। स्पष्ट हैं कि जो अपनी तरफ 
न्‍्याय और धर्म को मानता है, वह सबका सब श्रन्याय श्र श्रधर्म दूसरे 
के माथे पटकता है स्वय सभ्यता और सस्कृति का उद्धारक या प्रादु- 
भावक वह होता है, दूसरे को उसमे विध्न रूप राक्षस मानता है । ऐसे 
परस्पर का अविश्वास क्लेश और घृणा तीव्रतर और लडाई प्रधिकाधिक 
ग्रनिवायं होती जाती हूँ । 

यह बिलकुल जरूरी हुँ कि दुनिया लड रही है ता हम भी चुप न॑ 
बैठे । बेशक झाग के ऊपर आसन लगाकर बैठने और लपटो को उपदेश' 
देने से लाभ नही है । आग से अ्रप्रभावित रहने की बात में कुछ मतलब 
ही नही है। उसका अर्थ यही हो सकता हैँ कि श्राग की भूलस ने श्रभी 
आपको छमञ्मा नही है। यह कोई श्रेय की बात नही | दुनिया के आप अग 
है । यह कहकर कि धोती में श्राग लगा है कुर्ता निश्चित नहीं हो 
सकता । दुनिया एक है, तो उसके कई श्रौर अनेक देश भी परस्पर प्रनु- 
बद्ध हे । इसमें कोई तुक नही कि योद्धाओ के बीच आप कोरे उपदेशक 
बने । यह तो दम्भ होगा । योद्धा पहचानता है तो योद्धा को । उपदेशक 
उसके लिये निकम्मा है । शत्रु पक्ष का ही चाहे हो, सच्चे योद्धा के लिये 
हर योद्धा में प्रशसा होगी । युद्ध की भाषा ही उसे प्राप्त है। वही उस- 
को साध्य, वही साधन, वही एक उसका तके | इससे य॒द्ध मे शान्ति का 
उपदेशक सिवाय युद्ध की बबेरता को भडकाने के झौर कोई सेवा नहीं 
कर सकता हैं। वह अपने लिये योद्धा का तिरस्कार ही प्राप्त कर 
सकता हूं । 

» किन्तु शान्ति यानी निर्वेर का उपरेशक नहीं योद्धा भी बना जा 
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सकता है। असल में श्राज वही योद्धा चाहिये । योद्धा वह जो श्रपनी 
जान को तो हथेली पर ले अवश्य, पर दूसरे की जान को अभय देता 
हुआ आगे बढ़े । 

पहले ही कहा कि दात्र भय में से बनत हूँ । जो निर्भय है वह अ्रजात 
शत्र है, उसे जाकर किसको मारना हैं ” पर जो भयभीत होकर उसे 
ही मारने के लिये आना चाहता है, उसको तो उसके भय से छटकारा 
दिलाता है । इसलिये उसे शत्रु मानकर नहीं, बल्कि श्रपना भला हुझ्ना 
मित्र मानकर सच्चे योद्धा में उससे भेट करने की तेयारी चांदिए । तब 
स्वयू मरकर जायद वह झात्र की शत्रुता को भी मार दे। ऐसे ही शत्र 
मित्र बनेगा । 

भय-जात साहस भयग-जात कायरता से तो अ्रच्छा ही है। पर चूकि 
दोनो भय-जात है इससे उनमें बहुत कुछ समता भी हैं | हिसक लडाई 
में दीखने वाला साहम एक प्रकार की कायरता ही है, भश्ौर जब लडाई 
चल रही हो तो कायरता से बडा जुर्म फोई नही । 

ब्लेक श्राउट जन-हित में ही किया जाता होगा | १र उसमें सचमुच 
हित होता है यह सन्दिग्ध हैं। हिसाब लगाकर देखना चाहिये कि उससे 
कितनी जाने बची । बचने वाली जाने कुछ हो भी, पर यह सच है कि 
उससे सब लोगो मे एक दहल पेदा होती है । उस दहल के नीचे सामरिक 
कमेण्यता की स्फति भी पेंदा होती होगी । इससे तबियत 
में हौल श्र जायद उस कारण घस्तुस्थिति की भयकरता का आतक भी 
बढ सकता होगा । ये कि चारो ओर आ्राशंका के बादल और जत्र के षड़यत्र 
है, कुछ ऐसी प्रतीति लोगों के मनो में हुठात्‌ घर कर सकती है । साम- 
रिक मनोवत्ति को फैलाने और मजबत करने के काम में यह भारी मदद- 
गार कदम है और उस दृष्टि से प्रवश्य उपयोगी हैँ । 

कहा जायगा कि मूखे के स्वर्ग में आप रहिये । हम तो यथाथेता में 
रहते है । सच यह है कि दृश्मन हैं। हजारो जाने रोज जा रही हे-। 
और आप कहना चाहते हे कि दुश्मनी भ्रम हैं ? दुश्मनी अच्छी बात 
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नही ये हम भी जानते है, पर कहने भर से वह्‌ मिट जाती तो बात ही 
क्या थी | इसलिए उसे हम स्वीकार करके ही चल सकते हैं। आप अ्रधे 
हुठ में मानते रहिये उसे अपना मित्र, पर वह आयेगा और झ्रापको और 
आपकी मित्रता को पल भर में स्वाहा कर देगा । नही, हम यह मू्खेता 
नही कर सकते | शत्रु आता है तो हम कहेंगे कि श्राओ, यहाँ तुम्हारा 
महा-दत्रु बैठा हैं। यथा्थता से आख मीचकर मरा जा सकता है, जिन्दा 
नहीं रहा जा सकता। हम लोग ज़िन्दा रहने वालो मे से हे 4 इसलिए 
यथाथ ता को पहचानकर हम उसके सामने की तैयारी में सावधान होने 
से विमुल् नही हो सकते । शत्र ने फौज खडी की है, हम सवा फौज 
बतायेगे । हमारा बहरी बेडा और हवाई सेना और बम बारूद और 
तोप-टेक सब उनसे बढ़कर होगे । हम शान्ति चाहते हैँ और सभ्य नाग- 
रिक हे । पर शत्रु सभ्यता का दुश्मन है । वह बबंर होकर हम पर चढने 
श्राता है । हम बता देगे कि उसकी मनचीती होने वाली नहीं है । भ्रौर 
ऐ लोगो, तुम भी मानवता की रक्षा के लिए कटिबद्ध खडे हो जाओ। 
छोड दो उन दो-चार को जो सपने लेते पड़े रहना चाहते हे। 
हमारी दया है कि हम उन सनकियों ((+«725) से नही बोलते । 
वैसे तो लडाई के वक्‍त बचने वालो की लजा मौत ही होना चाहिए थी। 
'पर वे भोले हे और मर्ख हे, ग्राख खोले वे अ्रधे हे । अपने में मुह गाड- 
कर आदर्श की बात करते हे और यथाथे को पहचानते नहीं । मत उनकी 
सुनो । दुश्मन बढ रहा है और हम दुश्मन को जीतेगे । पर ऐ लोगो, तुम 
सबको तत्पर रहनो चाहिए । दुश्मन तुम्हारे घर बार को, इज्ज॑त को, 
सब को उजाड देना चाहता है, वह सब हडप कर जाना चाहता है। 
लेकिन तुम वीर हो--झान पर मर मिटोगे । पर माइयो, सोचो, दुश्मन 
की तदबीरो को हम पहले से क्‍यों न हरा [दे ” इसलिए ब्लैक आउट 
होगा । इसलिए गैस मास्क का इस्तेमाल सीखो ओर फौज मे भर्ती होशो 
श्रौर"रुपया जमा करो झौर अपनी कोरे भेजो श्रौर * 

यथार्थता ठीक है। उसको पहचानना होगा। पर वह यथार्थ होने 
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में आई कैसे ? झ्राज का दुश्मन, दृ्मन कैसे बना ? ग्राज लडाई डे, 
सही । पर कल कया बोया था कि आज लडाई का फल मिल रहा है, 
यह समभता भो क्‍या ज़रूरी नही है ? आज का आज हम पर आसमान 
से नही ठपका, वह हमारे कल में से बना है । इसलिए यह कहकर कि 
आज का यथार्थ ये है, हम उसकी परम्परा को ज्यो-का-त्यों। कैसे चलने 
दे सकते है ” कल का फल आज भूगतना होगा, पर जो फल आने वाले 
कल के लिए चाहते है, उसका बीज क्‍या ग्राज बो चलना जरूरी नही 
है? इसलिए यथार्थ का तक ही सम्पूर्ण तर्क नही हो सकता । यथार्थ 
की यथार्थतां के भीतर जायगे, तो देखेंगे कि विषफल को बेल को एक 
रोज तो समाप्त करना ही हैं । इसलिए यथार्थ से कुकना नहीं, बल्कि 
उसे सभालना है । नही तो शत्रता के चक्‍कर से छुटकारा कैसे मिलेगा ?' 
शत्रु के भय मे से शत्रुता की बेल हरी होती है। दनुजो की कथा मे सुनते हैं 
कि एक मरता था, तो उसकी जगह सौ हो जाते थे । इसलिए यदि कभी 
जाकर दात्रुता को इस घरती पर से मिटना है, तो उसे मिटाने का आरभ 
भ्राज ही कर देना होगा । यदि आज नही तो उसका श्रारम्भ कभी भी 
ते हो सकेगा, क्योकि यथार्थता का तक ज्यो-का-त्यो सिर पर लटकाः 
रहेगा । 

. मतलब यह नही कि 'ज्रु मित्र वदाचरेत” कहकर हम उसकी 
खोटी लालसाश्रो को बढावा दे । नही, हम प्रतिरोध करेगे । श्रपनी 
कत्मा को बेचकर उसके भीतर के दानव को हम भोज्य नही देंगे। 
अपनी अ्ात्मा को सुरक्षित रखकर उसकी आत्मा को भी सुरक्षित करने 
का साधन करेंगे । वह अपने को भूल रहा है । वह फाड खाने को श्राता 
जो दीखता है, सो तो पागलपन है"। शायद वह सताया हुश्रा है। जरूर 
किसी त्रास ने या भय ने उसे ऐसा बना दिया हैं। वह उसकी श्रसली प्रकृति 
नही, विकार है। श्रगर ईश्वर है तो उसमे भी है। पर हम अपनी ईह्वरता' 
को उसके समक्ष करके ही उसकी असलियत यानी उसकी आत्मा को छू 
सकेंगे । उसके थप्पड़ के श्रागे अपना मुक्‍का करके वह काम नही किया 
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'जा सकता । हा, थप्पड के आगे मुख किया जा सकता है । यह लाचारी 
के सबब नही, बल्कि खुशी के साथ किया जाता है, तो सन्देह नहीं कि 
उस थप्पड में मारने वाले का गये कम हो जायगा । 

ऊपर कहा गया है कि युद्ध के समय उपदेश बेतुका है। उस समय 
'कर्म की उत्कठता चाहिए । भ्रर्थात्‌ यदि चाहिए तो शान्ति का उपदेश 
'नही, शान्ति का कर्म चाहिए । और अहिंसा की मालों नहीं, अहिसा का 
युद्ध चाहिए । 

जो मरने से डरता है, उसे कोई क्यो पूछे ” पर जो नही डरता उसे 
'तो पूछना ही होगा । किन्तु निडरता कोई कमहीन स्थिति नहीं है । वह 
कमेंठता के साथ ही टिक सकती है । हम निडर हे, ये हमारे मानने का 
विषय नही । निडर हम तभी हे जब दुनिया कहे कि हम निडर हे। 
अर्थात्‌ निडरता कोई श्रव्यक्त तत्व नही है, बल्कि व्यक्त प्रभाव है। व्यक्त 
नही तो उसका कुछ अर्थ नही । व्यवहार में निडरता ही सच्चे योद्धा का 
लक्षण है । हिसक यांद्धा उद्ण्ड हो सकता है । बल्कि किचित्‌ उद्ृण्ड 
होना उसके लिए अनिवार्य है | क्योकि मूलतः हिंसक युद्ध की प्रेरणा 
एक गहरे हीन भाव 982782 0 ॥7९7070% में से श्राती है। दूसरे 
शब्दों मे उसकी जड़ में श्रातक या भय होता है । इसी से उसके फल मे 
शेखी श्रौर उदण्डता देखने में श्राती है। भ्रहिसक योद्धा में वेसी सभावना 
ही नही | वह समभावी है । इससे वह ऐसा योद्धा है कि कभी किसी 
'परिस्थिति में किसी के प्रति उदृण्ड नही हो सकता । वह सदा सविनय 
है । पर इस्पात की तरह दृढ़ भी है । मौत तक उसको नही तोड सकेती 
थो सबके आगे वह झूका हुआ है । 

मेरी कल्पना है कि वीरता का आदर्श ऊँचा उठता जायगा, तो इसी 
जगह पहुँचेगा | वीर यदि ऋर नही है, तो इसीलिए कि उसमें विवेक का 
आादव है । भौर इस जगत्‌ में सच्चा वीर वही हो सकता है, जिसे इस 
जगत्‌ के यश भौर वैभव में कोई श्रासक्ति नही, जो यदि योद्धा है तो 
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अ्रसत्य के खिलाफ, ग्रौर आसक्ति है तो उस सत्य की जो प्राणि-मात्र की 
गहराई में स्थित है । 

श्रखबारो के प्रचार से और “ब्लैक ग्राउट' के प्भ्यास से श्रौर तरह- 
तरह की तैयारियों से जो तात्कालिक फल दोता है वह यही कि हम मे 
मौत का डर श्रौर सुरक्षा की चिन्ता समा जाती है। स्पष्ट है कि इस 
व॒त्ति में से जो साहस उठेगा बह कृत्रिम साहम होगा । वह अपने विश्वास 
पर नही, बल्कि किसी के विरोध पर, यानी जत्र की शत्रुता पर स्थापित 
होगा । इससे श्र के प्रबलतर सांबित होने पर वह साहस टूटकर कातर 
भय को जगह दे रहेगा | और ऐसा ही देख ने में भी श्राता है ! हिसक 
लडाई मे एक हद तक हा सिपाही लडते हे, फिर भाग रहते हे, या 
हथियार डाल रहते है । ऐसा इसलिए होता है कि छात्र को सामने रख 
कर ट्ो वह साहस उपजाया जाता है । वह सीधा शत्रु के डर भे से ही 
आता है । इससे शञत्र के हावी होने पर वह उड जाता है । 

अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र में नि शस्त्रीकरण की बात होती रही । पर ऋव- 
इवास से घिरकर नि हस्त्रता में हरेक को अपनी निरबंलता मालूम होती 
है । श्रपने को कोई निबंल नही चाहता । भयभीत के लिए तो पलायन' 
अ्रथवा युद्ध ही उपाय है। सक्रिय विश्वास और प्रीति विस्तार में से ही 
निद्वस्त्रता का साहस भआ सकता है । तब निशस्त्र होकर राष्ट्र निबंल 
नही, बल्कि सच्चे अ्र्थों मे बलशाली अनुभव करेगा । 

बीच में काटेदार तार दो पडोसियो के प्रेम को महफूज़ नहीं बना 
सकता । यह बहस कि काटे कितने पैने हो या कितने घने हो, व्यथे है । 
शस्त्र" की समगणना के आधार पर नि शस्त्रता नही श्रा सकी । न कभी' 
था सकेगी । और शस्त्र की व्यर्थंता तो देख ही ली पई है । शस्त्र की 
दौड की कोई हद नहीं | बीच में भ्रविश्वास है तो अधिक-से-प्रधिक 
वस्त्रास्त्र भी थोडे मालूम होगे । बराबर खयाल रहेगा कि श्रभी कुछ: 
और चाहिए और निगाह रहेगी कि दुश्मन ने कितने बनांये हे । 

साफ हैँ कि ऐसी हालत मे एक देश या राष्ट्र दूसरी ज़रूरी बातो 


ब्लैक झ्राउट! श्प३्‌ 


के लिए, ज्ञान-विज्ञान और कला-सस्कृति के सवर्धन की चिन्ता के लिए 
खाली नही रह सकता ।.जो पडोसियो से अनबन मोल ले बैठा है, उससे 
नागरिकता के विकास में कया मदद मिल सकती हैं ? ऐसे ही जो चारो 
ओर दत्रुताओ्रो से घिरा है, मनुष्यता के विकास में वह क्या सहायता 
पहुँचा सकता हैं ” 

जिन्‍्तु इतिहास हम से क्या चाहता हैँ ? हम जा किस लिए रहे है? 
मनुष्य जाति किस ओर बढती झ्राई है ? और किस दिशा में उसे बढते 
जाना हैँ ? क्‍या वह दिशा परस्पर का बढता हुआ ऐक्य दी नही है ? 

पदि वह ऐक्य हैँ, तो हिंसा से उस ओर गति न होगी । हिसा अपने 
फल में हिसा ही दे सकती है। भौर जब तक हिंसा के द्वारा राष्ट्र और राष्ट्र 
के बीच के सवालों का निपटारा देखा जायगा, तब तक भानना चाहिए 
कि वह सवाल कभो हल भी न होगा । और तो और घर में हम अपने 
तीन बरस के बालक से जोर जबरदस्ती के आधार पर हादिक सम्बन्ध 
नही वना पाते । जब-जब हमने थप्पड का उपाय हाथ में लिया है, सम- 
स्था कसती ही गई है । तत्काल तो मालूम होता है कि मामलः कुछ 
हल्का पड गया है, पर असल में गाठ उससे सदा कुछ गठीली होत॑ देखी 
गयी है। बच्चे में श्रहम पैदा होने पर जब उसको ज़ोर-जनब्न से रास्ते पर 
नही लाया जा सकता, तो राष्ट्र का अश्रहम' तो और भी व्यापक श्रौर 
ठोस वस्तु है। उसका उपचार फिर शस्त्रास्त्रके बल पर ढीक कंसे हो 
सकता हैँ ? 

कहा जायगा कि यह बाते तो ठीक है, पर ठडक की हे । श्रभी तो 
ग्राग लगी है। ऐसे वक्‍त उनका कहना ग्रौर सुतना जमें हैं। आग बुझती 
चाहिए, तब दूसरी कोई बात होगी । 

प्र झ्राग बुझनी चाहिए कि लहकनी चाहिए ? अगर उसे बुभता है 
तो ऊपर की बात न सिफ असगत है, बल्कि वही एक सगत बात है । 
भाग से भ्रपनी जान बचाने तक का ही हमारा कत्तंव्य नही हे,क्योकि भाग- 

* कर जान बचाने का काई रास्ता ही नही है। ब्लैक झ्राउठ इत्यादि से 


श्पर जड़ को बात 


उनसे जान बच सकती है श्रौर बचानी चाहिए---इस तरह का भ्रम पैदा 
करने वाले प्रयोग है । वे एक तरह शत्र्‌ की शक्ति की पुनः सूचना और 
उसके पूर्व निमत्रण का रूप हे । माना जा सकतो है कि नगर मे बल ने 
वाले निर्दोष स्त्री-पुरुषो श्रौर बाल-बच्चो की रक्षा का किचित्‌ उपाय इस 
प्रकार होगा । पर सोचने की बात हैँ कि उन निर्दोष स्त्री-पुरुषो पर 
झ्रास्मान से हमला हो, यह स्थिति ही बनने में कैसे श्रायी ? 

हम सरकार को धन्यवाद दे सकते हे कि उसे हमारे जोन माल की 
रक्षा की चिन्ता है। वह शत्रु के हाथो हमे लुटवाना नही चाहती । उसकी 
फौज सरहद पर है और सब नाको पर हैँ ओर उसका सरकारी 
इन्तजाम सब जगह फैला हुआ है | सरकार हमारे देश की रक्षा करेगी। 
हम उसकी सुने और उसके झ्रादेश का पालन करे | ऐसे सकट के समय 
सचम्‌च हमे कृतज्ञ होना चाहिए कि सरकार की दृढ भजाए हमारी रक्षा 
को उद्यत हे । हाय ! सरकार न होती तो हम कहा होते ? ऊपर के 
शत्रु के लिए तो खुले शिकार होते ही, भीतरी गुण्डे भी हमे क्षत-विक्षत 
किए रहने | दुह्ई है कि सरकार है ओर हमे उसकी सुरक्षा मे ब्लैक 
आउट के प्रयोग की शिक्षा मिल रही है । 

सिर पर आ गई स्थिति को देखते सरकार की छत्र-छाया निश्चय 
ही हमारे लिए परम सनन्‍्तोष का विषय हो सकती हैँ । पर हमने क्या 
किया है कि पदिचिम का कोई देश हमारा दुश्मन बने ? पश्चिम की 
लडाई पूर्व में क्यो आ गई है ”? यह तो ठीक है कि पश्चिम और पूर्व दो 
नही हे । पर पूर्व का यह भारत क्यो आज अपने ही निर्णय से लडाई में 
कुछ मदद करने में श्रसमर्थ है ”? सकट इस पर इसी से तो है कि यह एक 
पश्चिम के मुल्क के साथ नत्थी हैं और उसकी शत्रुता-भिन्नता को श्रोटने 
के लिए लाचार है। स्थिति विषम हैँ, पर क्यो वह हिन्दुस्तान के बावजूद 
हिन्दुस्तान के लिए भी विषम है ? ठीक हूँ कि हिन्दुस्तान क्रे व्यवस्था- 
पक आज उसकी चिन्ता से चौकन्ने है । पर क्या यह भी उन व्यवस्था- 
पको की ही करनी नही है कि वह श्राज आत्म-निणंय में भ्रसमर्थ हे श्रौर ” 


द्रेक प्राउट' श्व्भू्‌ 


(कि वह श्रन्तर्राष्ट्रीय गीधो की निगाह में सिर्फ सस्ता शिकार बन गया 
है? प्राज यदि यह स्थिति है तो उसका कारण ढूृढना होगा। उस 
कारण के लिए हम अपने व्यवस्थापको से बाहर कहाँ जाय ? ब्लैक- 
झ्रांउट और इस प्रकोर के दूसरे हितोपायो के लिए जिस सरकार के हम 
कतज्ञ हे, उसी सरकार के पास हम आज की स्थिति का यह अ्भियोग 
भी ला सकते हूँ । 

कौन जानता हूँ कि हिन्दुस्तान की मिल्कियत ने इद्भुलेड को पश्चिम 
को दूसरी सशक्त राष्ट्र -नेताझ्रो के लिए और लोभनीय ही नही बताया ? 
इद्धलेड को मौका था कि हिन्दुस्तान को वह अपनी सम्पत्ति न मानकर 
अपना साथी बनाता । मित्र हिन्दुस्तात इड्भलेड के बल को मज़बूत करता । 

'पर हिन्दुस्तान इज्भलैड के लिए परिग्रह रहा । इद्धुलिस्तान का यह 
भोग्य रहा । उससे इज्भलिस्तान के चरित्र पर धब्बा लगा और हीनता 
आई । उसमें साम्राज्य-लिप्सा पेदा हुई । इसी से दूसरे मुल्को की आखो 
में वह काटा बना । हिन्दुस्तान उसकी इस वृत्ति से शक्ति श्रौर पौरुष 
से हीन बना । कया अचरज कि वह और सत्ताझों के मुह मे पानी श्राने 
का कारण बना । 

ऐसे आज यह हालत बनने में आई हैं कि सरकार को कहने का 
मौका मिलता हूँ कि हिन्दुस्तान खतरे में हं श्र हिन्दुस्तान भी महसूस 
करता है कि वह खतरे में है, कि जब ब्लैक-आउट होते है और लोग 
सोचते हे कि उनका होना कल्याणकारी है। लोग अपने को श्रसहाय पाते 
है भौर इस तरह सरकार की थोडी-बहुत जितनी हैँ उतनी ही-सी शस्त्र- 
शक्ति को दुह्ाई देते हे । सरकार को इस तरह श्रपना समथ्थ॑न ब्राप्त होता 

'है। पर हम चाहते हे कि उस समर्थन के भीतर ही जो एक निश्चित 
अभियोग हैँ वह भी सरकार को प्राप्त हो और सरकार जांन ले कि जिस 
सकट से रक्षा देने का काम वह अपना बतलाती है, उस सकट को सिर 

"पर लादने का जिम्मा भी उसी का हू। 

० हिन्दुस्तान का इस्तेमाल करने की इज्भलेड की बुद्धि आज सकट के 


श्द९ जड की बात 


समय कुछ शुद्ध हो सकती थी। वह हिन्दुस्तान के हुदय को पाने की जरू- 
रत इस समय महसूस कर सकती थी । पर उसने मन नहीं चाहा, घन 
चाहा । मंत्री नही चाही, सिर्फ लाभ चाहा। श्रात्मा नही मागी, उसके 
दरीर पर ही श्राख रखी । इससे इज्लेड का नेतिक पतन हुआ और 
हिन्दुस्तान का भी | इससे साम्राज्य खाम का एक दम्भ खडा हुम्ना ।कामन- 
वेल्थ शब्द के नीचे उव दम के ढक्ोसले का छिपाया नहीं जा सकता । 
सफेद जाति का वह दभ उसके लिए भारी पड रहा हैं और पडेगा। यह 
विधान शासित और शासक दोनों जातियो को अ्रमनृष्य बनाता है। दोनों 
उससे गुलाम बनते हे | शासक्र इद्रियो का गुलाम श्रौर शासित उस गुलाम 
का गुलाम बनता है । 

भारतवर्ष के शासक भारत को भारतीय बनाये होते, तो आज शायद 
उन पर और भारत पर सकठ का दिन भी न आता । भारत स्वाधीन 
होता ओर सशक्त होता । और मनष्यता को राह पर तब वे दोनो एक 
दूसरे को ओर शेष दुनियां को चलाने मे सहयोगी होते । ऐसा होता तो 
इज्ध लिस्तान' की नेतिक साख असदिग्ध होती । भारत का सस्कृति-बल 
और घन-जन बल मिलकर विलायत की बडी-से-बडी पत्र-णक्ति के निकट 
अविजय होता । तब क्या भ्राज की लडाई होती ” या होती भी तो क्‍या 
टिक सकती ? 

पर वह होना न था । दुनिया को बुरे दिन देखने थे गौर आदमी 
में अ्रभी तृष्णा का राज था | शायद साम्राज्य बनाने और बढाने वाले 
अ्ग्रेज ने बहुत आगे नही देखा । उसने शायद समझा कि वह अथनी जाति 
का यश-विस्तार कर रहा है। ऐतिहासिको ने उसे इस भ्रम मे मदद पहु- 
चाई | साहित्य ने बढावा दिया । साम्राज्य पर विलायत को और 
विलायती को गये हुआ । उसने न जाना कि ईइवर के इस जगत्‌ में 
आदमी का गये खबव होता है । वह मोह में धर्म को भूल गया । और 
विधाता की लीला को कौन जानता हूँ ? कौन जानता हूँ कि सफेद और 
काले श्रादमियों के सचित पापों का ही यह प्रतिफल नही हूँ ” 


“ब्लैक आउट! १८७० 


किन्तु फल सामने फूटठा है, तो वही से हम अपने तके का आरम ने 
करे । बम ऊपर से गिरेगा तो हम किस तहखाने मे डुबकी मारकर बचेगे, 
हमारे सोच विचार के लिए कोई यही विषय नहीं । आदमी की बृद्धि को 
आसन्‍्न खतरे से घेरकर मूल प्रइन पर विचार करने के लिए असमर्थ ही 
बना दिया जाता है । ब्लैक-आ्रउठ इत्यादि लोक-मानस पर ऐसा ही झरतक 
मय असर डालते है । जैसे श्रपती जान बचाने से बडा कोई तत्काल घर्में 
हमारे लिए है ही नही । श्राज लोक-मानस कुछ उसी वृत्ति से त्रस्त है । 
घर-घाट श्र हाट-बाट की चर्चा सुनिए, सब कही वही एक प्रश्न है कि 
कौल कंसे बचे ? हवा ऐसी सक्रामक है कि बिरला उससे अछुता बचता 
हैं । मन खोखले हुए जा रहे हे और चारो तरफ अविद्वास बढता जा 
रहा हैँ । वेश्य सकदु में श्रपने बचाव की सोच रहा है, तो गुण्डा अपने 
मौके की सोच रहा हैँ । साम्प्रदाथिक और राष्ट्रीय श्रौर श्रेणीगत्ब अवि- 
हवास तीखा पड रहा है और जान पड़ता है कि ऊपर से सरकारी शक्तति 
का ढकना ढीला हो कि भीतर से वह अपना गुल खिला आये । 


ऐसे समय सही बुद्धि और अहिसक कर्म की बहुत झावश्यकता हे । 
अहिसक कर्म धन का और सत्ता का विकीरण करता है । उनके केन्‍्द्री- 
करण पर बसे हुए बडे-बडे शहर जो दुश्मन के लिए प्रलोभन होते हे--- 
अहिसक कर्म से वे बिख रेंगे | वेसे कर्म से गाव बसेंगे और उनकी खुश- 
हाली बढेगी । लाखो खुशहाल और स्वाधीन गावो वाले हिन्दुस्तान को 
किसी दुश्मन से किसी डर की ज़रूरत न रहेगी । गावो पर बम डालना 
पैसे के लिए ग्रहर्फी बर्बाद करना होगा । और कोई मूर्ख नहीं जो यह 
करेगा । तब सोशल इकानामी (50८ाश ८0707%5) का ढाचा ही 
दूसरा होग़ा । तब सत्ता का इस मुद्ठी से उस मृट्ठी मे आ रहने का सवाल 
ही न रहेगा । क्योकि तब वहा किसी की बधी मुठ्ठी हो ही न सकेगी । 
दुश्मन तब कोई होगा भी, तो वह उस सोशल इकानामी में जज्ब हो 
जायगा, क्योकि उसके पास कोई साधन न होगा कि वह उसको तितर- 
बितर कर सके । वह पहले ही ऐसी छितरी हुई होगी कि उसका केन्द्र 


श्प्द जड की बात 


हर जगह होने के कारण कही नही होगा । 

कहना कठिन है कि ऊपर जो बादल आये हे, बरस कर वह क्या 
कहर बरपा करेगे । पर यह निश्चय हैँ कि कभी मानव जाति को अगर 
सगठित शक्ति के त्रास से छूटकारा मिलेगा, तो तभी जब प्रत्येक व्यक्ति 
पर्याप्त शारीरिक परिश्रम करने वाला होगा । जब कि उपज और खपत, 
भ्रोर श्रम झौर पृ जी के बीच इतना फासला न होगा कि बीच में बटाव के 
लिए किसी तीसरी बूद्धि या शवित की ज़रूरत हो । जब आथिक समस्या 
ध्यूनतम हो जायगी और मनृष्य की समस्या नेतिक भ्रौर श्राध्यात्मिक ही 
हुआ करेगी । जब आर्थिक अभाव नही, बल्कि हादिक सद्भाव मनुष्य को 
चलाया करेगा । 
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गमियो के दिनो में दूध श्रच्छा रही लगता हे दही अच्छा लगता है ४ 
साथ ही खाना अच्छा नही लगता, पीना अ्रच्छा लगता हैँ । इससे सबेरे- 
शाम जो दूध श्राता हैं सो जमा दिया जाता है।फिर उस जमे पदार्थ 
को पीने लायक बनाने के लिए उसमे कितना ही पात्ती डालना 
जरूरी हे । 

एक रोज श्रीमती ने दूध-वाले को ऐसा सुनाया कि क्‍या परछिये ! 
कहा कि दूध लाते हो या तमाशा करते हो ? दूध में उगली डालकर, 
फर्श पर ब्‌ द टपकाकर दिखाया कि यह दूध है, या पानी है ” 

दूध वाले ने नम्नता से कहा कि अ्रजी दूध तो खालिस गाय का हैँ ।' 

श्रीमती ने सूचता दे दी कि और दो-चार रोज देखते हे । दूध ऐसा 
ही आया तो दूसरे से लेता शुरू कर देगे। 

मेने भी देखा कि दूध एकदम तरल है । बहात्रो तो बह जायगा, 
छुलकाओ तो छुलक जायगा । पर शाम के इसी-दूध को देखा तो सबेरे 
चकत्ता जमा हुआ है । हडिया को हिलाते हे, डुलाते हे, पर उस पत्थर से 
जमे दही में कप-कपी भी नही होती । 

झ्रब लोग हे जो कहते हे कि अजी अकेले भला क्‍या किया जा सकता 
है । चना ग्रकेला भाड का क्‍या बिगाडेगा ? एक के बदलने से क्‍या होता 
हैं। बदलनी तो दुनिया है । समाज नही बदले, भ्रौर परिस्थति नही बदली, 
ओर मूल्य नही बदले तो किसी एक अकेले के अपने को बदलने की कोशिश 
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करने से क्या होना जाना हैँ । श्रजी साहब, समाज-व्यवस्था का ढाचा ही 
बदलना होगा | व्यक्तित जो भ्रपने को बदलता, और इसलिए श्रपने बदले 
जाने मे जो सतोष मानता है, श्रम में है। यह तो कूप-मड्कता है। 
आपने खहर पहन लिया, चरखा चला लिया, और सम बैठ कि 
दोषण आपने दूर कर दिया | बस पूजीवादी जीवन-नीति का यही ढको- 
सला और यही छल तो हैं । धर्म कर लिया श्रौर मन को बहला लिया । 
लेकिन साहब, व्यक्ति इस तरह अपने को बदलता और चैन मानता है तो 
इससे यही बडा नुक्सान होता है कि उस व्यक्ति मे जो सामाजिक श्स- 
तोष होना चाहिए वह नही रहता । प्रगति की सभावना उसमे से नष्ट 
हो जाती हैं। वह गऊ-भगत बन जाता है । पूजीवादी विधान को श्रन- 
जाने वह मजबत करता हूँ । यह जो आपकी अपरिग्रह और पग्रहिसा है न, 
इसमें यही खतरा है । आदमी अपने सुधार के चक्कर में पड जाता है और 
समाज को अनसुधरा रहने देता है । धर्म की व्यथेता यही तो हैँ । बताइये 
भला कि व्यक्ति की भी कोई सत्ता है। व्यक्ति परिस्थितिशो की उपज 
हैं। श्राप उससे बाहर निकल ही नही सकते ३ धर्म की बात और आञात्म- 
सुधार की बात तो बचाव जेसी है । सामने कतेंव्य की चुनौती है श्रौर 
श्राप धर्म में मुंह गाडते हें । चाहिए तो यह कि क्रान्ति की तैयारी करे, 
और आप भलाई सिखाने की सीख देते हे । बुरे विधान के नीचे भला 
होना सम्भव ही नही है । भले बनने की कोशिश पहले ही से बेकार है । 
वह बालक के श्रगूठा चूसने जेसी है । अपने श्रगूठे मे रस लेते रहिए भौर 
बाहरी जगत्‌ के लिए मूढ बने रहिए। जी नही, व्यक्ति नहीं बदल 
सकता । समाज बदले तभी व्यक्ति के बदलने की सभावना है । 
पूजीवादी समाज-व्यवस्था से बेहद कुद्ध एक साथी मिले । साथी थे, 
इधर आठ-एक बरस से साथ छूट गया था। क्रान्ति की लगन उनमे 
पहले से कम नही पाई । पूजीवादी विधान के प्रति क्रोध कुछ अधिक ही 
उत्क्रुद्ध दीखा। पहले गाव-गाव डोलकर किसानो का काम “ करते थे । 
लेकिन शायद उन्होने पा लिया कि ऐसे कुछ न होगा । भ्रसल चीज पूजी- 


हु । 
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बाद हैं। उस प्‌जीवाद से खुद उसके अस्चो से ही लडा जा सकता है। 
पूजीवाद की जगह समाजवाद चाहिए । समाजवाद के प्रचार के लिए 
पूृजी चाहिए । इसलिए समाजवादियों को पहले पूजी बनानी होगी, तभी 
पूजी और पूजीवादियो को चुनौती दी जा सकेगी । साथी समभदार थे, 
झौर समभकर उन्होने यह सत्य पाया भौर गाठ बाध ली । भ्रब देखता हु 
कि एक इश्योरेन्स कम्पनी के प्रधान श्रॉगनाइजर है ।मोटर उनके पास 
है । दूसरे दर्जे में सफर करते है। उनसे मुझे मालूम हुआ कि क्रान्ति 
होगी, और जल्दी होगी । गाधीजी का चर्खा उसे नहीं रोक सकेगा। 
उन्ही से यह मालम हुआ कि समाज बदले तभी व्यक्ति बदल सकेगा, 
ग्रौर कि उन दिनो गाव-गाव भटककर उन्होने भ्रपनी जिन्दगी बरबोद 
की थी । श्रब देखिये कि कोई चार दर्जन शपने कार्य-कर्त्ताओ को मेने 
काम से लगा दिया है। नाम कम्पनी का, काम समाजवाद का। साथी 
अब खुद किसी लायक अपने को पा रहे हे । पहले क्या था ? पूजीपतियो 
के हाथ की कठपुतली ही हम थे । श्रब पृजीपतियो के घर में दाखिल 
होकर प्रन्दर से सेध लगा सकते है । पाच सौ माहवार मिलते है, मोटर 
मकान का भत्ता श्रलग । श्रब पूजीपति नही कह सकता कि हम कुछ 
नही हूँ । 

बोले, आप कहेगे कि में समाजवादी नही हु | तो में कहुगा कि 
आ्राप समाजवाद जानते ही नही;। भाई, दुनिया श्रादर्ण नहीं है । चलना 
चलने के ढग से होता है ।अधाजवाद में खूबी है तो यही कि वह व्याव- 
हारिक झ्रादर्श है । पहले भी तो में ही था गाधी के नाम पर नगे पाव 
गाव-गाव डोलता फिरता था । पर उससे क्या हुऑ--मैने क्या पाया ? 
दुनिया ने क्‍या पाया है श्रब देखिए कि में कुछ हु, शोर दो चार का भला 
कर सकता हू । सुम्जजिवाद यही कहता है कि निजी आदर्श के फेर मे न 
पड़ो । तुम आखिर क्या कर लोगे ? रेल है, डाक है, तार है, पैसा है । 
इल सबके ऊपर सरकार है, तब तक और भी सब कुछ उसके मुताबिक 
है। काग प्सल है उसको बदलना । उसके लिए फिर ताकते चाहिए । 
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इसलिए हमारा प्रोग्राम पहला हो सकता है (/879८प7/९ ० 90फ्र८ा- 
फिर जो काम बरसो में न हो, वह क्षणों में होजायगा । 

मेरे साथी मित्र बढ गये हैें। भगवान उनका भला करे। छेकिन 
शाम का पानी'सा दूध यह जो सवेरे अचक पत्थर-सा हो गया है, 
सो कैसे ? 

पर आदमी की बात के बीच ये दूध-दही प्रक्षिप्त विषय हे ? श्राये 
दूध, कृपा होगी, और पी लिया जायगा । गर्मी के दिन हे तो दही मथकर 
लस्सी ले श्राई जाय । तब उसके साथ न्याय किया जायगां । पर चर्चा 
वास्तविक यह है कि आदमी अकेला क्‍या कर लेगा ? हरिद्चन्द्र ने सत्यवादी 
होकर क्या कर लिया? यूधिष्ठिर धर्मराज होकर हिन्दुस्तान को कौन तार 
गये ? और हिमालय की कन्दराझ्ो में जो ऋषि महात्मा सुने जाते हे 
उन्होने हमारा कौन दूख हर लिया है ” बास अपनी जगह लम्बे-से-लम्बा 
होजाय, तो क्या इसी कारण उसके आगे सिर भुकाये, और अपनी बुद्धि 
को गवा दें ? 

बात पक्‍की हैं। समुद्र मे बूद क्या बनाये ? शरबंत की बद डालिए, 
समुद्र क्या मीठा हो जायगा ? वह बूद सोचा करे कि मेरा मिठास समृद्र 
को मीठा कर रहा है| पर वह विचारा नही जानती कि समुद्र के खारे- 
पन के बीच उसका मिठास निरी व्यग है। वह अपने को मीठी जानती' 
है तो श्रपने को नही जानती । 

बात कुछ ऐसे फौलादी तके की हे कि जवाब नहीं बन सकता ॥ 
इसलिए श्रगली शाम जब दूध आया और गर्म करने के बाद जमाया 
जाने लगा तो मेने श्रीमतीजी को पकडकर कहा, सुनो जी, बताशो, तुम 
किस जादू से पानी-दूध को चकत्ता दही कर देती हो ।* 

श्रीमती ने कहा, मजाक का वक्‍त तो देखा करो ! छोडो, मृझे काम 
करने दो । 

मेने स्त्री की मति पर चाहा कि माथा ठोक लू । यहा गहन जिज्ञासा 
है और यह ठठोली समभती हैँ | उन्हे कब पता चलेग। कि उनसे बाहर 
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भी कुछ दिलचस्पी के लिए हो सकता है। बेशक किन्‍्ही (विशेष कर 
हमारी ) श्रीमती का माहात्त्य कम नही है। उनके कारण मे पति और 
पिता बनने के प्ननतर निकम्मा तक बना हुं। लेकिन' “खैर, उत्तर में 
मेने कहा, ठठोली न जानो, सच बताझ्रो कि तुम यह करती क्या हो ?* 

इस बार उन्होने हसकर कहा, अ्रच्छा, श्रच्छा, बस मुझे यह दही 
जमा लेने दो ।' 

मुझे उनके हसने पर बडा गुस्सा आया । क्‍या में कोरा पति ही हूं, 
तांत्विक बिल्कुल नही हु ? मेने कहा, सुनो जी, तुम्हारी नहीं, दही की 
बात है। दही कैसे जमता है ?' 

बोली, “देख लो, जमा तो रही हूं ।” 

मेने देखा | देखा कि वह अन्दर से चिपिया मे रखा जामन लाईं। 
जामन यानी दही की फुटक । दूध था ढाई सेर | दही की मात्रा इतनी 
कि एक फूक मारो तो हजरत हवा में हवा हो रहे ! 

श्रीमती जी उस दही को उगलियो पर लेना ही चाहतो थी कि मेने 
भपटकर उस चिविया को छीन लिया । कहा, 'ठहरोजी, गज़ब किये 
डाल रही हो 

श्रीमतीजी ने प्रसन्‍तता दाबकर कहा, यह तुम्हे कभी क्या हो 
जाता है !/ 

मेंने मन में कहा कि हाय, दही से यां दुनिया की किसी चीज से 
कोई श्रीमती अपने को बढकर मानना क्या कभा नहीं छोड सकेंगी ? 
सचमुच, क्‍या कभी भी नही ! 

बोला, 'देखो, राज एक पुराने साथी मिले थे । समाजवाद का तुमने 
नाम सुना होगा । पर तुमने क्या सुना होगा, वह गहरी चीज है। उन 
मित्र ने उसकी थाह ली है। वही आज मिले । इसीसे तो कह रहा हूं 
कि तुम भ्राज दही नहीं जमाने पाश्लोगी । पहले मुझे तुम अपना जादू 
समझ झो ।'''परे तहीं, भांख का जादू तो से जानता हूं। नही-नही, 


१९४ जड़ की बांत 


वह जादू श्राख मे लेके मुझे न देखो, दुहाई तुम्हारी | भ्राज तुम दहौ 
न जमाओ । मुझे बताओ--मे जमाऊगा।' 

यहा जरूरी है कि श्रीमती की कथा को बाद दे । वह घर की निजी 
बात है। परिणाम भर कह दे । सो यह कि श्रीमती का श्रभाव पाकर 
चिपिया में बैठे उस नन्‍हे-से दही से मेने सीधी बात-चीत शुरू की । कहा, 
“हजरत, सच कहिए कि वह आप हे, जो इतने दूध को कुछ घटे में दही 
कर देते है ? यू तो श्राप पर मुझे तरस झाता है। क्या तो जनाब की 
हैसियत ! फ्या डील-डौल ! वललाह ! लेकिन श्रीमप्ती कहती हैँ कि यह 
उनकी सिफत नही, भ्रापका तूफैल है । यकीन तो मे क्या कर सकता हू । 
तो भी मौका है कि श्राप अपनी केफियत दें 

दही साहब कुछ नही बोले । ऐसा मालझ्न हुआ कि शरम के मारे वहू 
कुछ भर सफेद पड़ गये है । 

मेने कहा 'घबराइये नहीं | श्रीमतीजी के प्ललावा में किसी से बेजा 
सलूक नही करता। कुछ गुन हो श्राप मे ती वैसा कहिए। श्रौर जो नाहक 
गुनहगार भापको माना जाला हो तो वह साफ कह दीजिए । तब श्रापको 
दूध के अन्दर नही डाला जायगा, बल्कि भाराम के साथ पानी में तैरा 
दिया जायगा । ै 

दही महाद्यय इस पर भी गूम रहे तो मुझे तैश भाया। मेने कहा 
कि देखिए जनाब ! प्रापकी नन्‍्ही-सी जान है, इसलिए इस बार प्रापकी 
गुस्तांखी माफ करता हुं। श्राप तो हो सकते हें नाचीज़, लेकिन मेरे 
सामने गहरा सवाल है। इसलिए में श्रापसे सच्ची कैफियत चाहता हु। 
बयान कौोजिए कि किस तरह इतने वृध को श्राप दही की दाकल देने के 
इरादे रखते हैं ।' 

प्राखिर मेरी धमकियों से हज़रत को चेत हुआ । पर वह कुछ बोल 
नहीं सके । डबड़बच पानी भर लाये । 

मेने कहा--'ए भाई, यो पानी क्‍यों होते हो ? घवबराश्रो सत.,॥ 
बेकसूर हो तो एकदस कह दो । मुझे तुम्हें दृध में फेंकने की जि नहीं 


दही और समाज !९प 


है । तुम्हारे कहने की देर है कि तुम बरी । तब श्रीमती को कहूँगा, इस 
बिचारे दही पर भ्रपनी बला क्यो टालती हो | जांदू तुम में है, और 
खता इस बिचारे दही की बताती हो । बात यह है कि भाई, कि बिखरी 
समाज को हमे ठोस शकल देनी है | श्रब उस उसूल की ज़रूरत है कि 
जिससे यह काम हो। मृभे एक शास्त्र के शास्त्री ने ज्ञान दिया है। 
इसलिए में तो जानता हू कि तुम्हारी अदना हैसियत में वह दम क्‍या हो 
सकता है । यकीनन श्रीमती के हाथो की सिफत है । उनके हाथ का ज़ोर 
जानता हू । बच्चे के गाल पर पड जाता है तो आध घटे तक दूसरी 
तरफ का गाल लाल नजर आता है। उस हाथ की पावर की करामात 
से ही दूध ठोस बन सकता होगा । क्‍या में चारो तरफ पावर पोलिटठिक्स 
देखता नही हु। करामात जहाँ है, ताकत की है। पाओ्नों ताक़त 
( (४[7प7८ 0६ 909०7 ) से दूसरा सिद्धात इस दुनिया में हो क्या 
सकता है । पर में जानता हू श्रीमती का छल । भ्रपना बल मेरे हाथों 
झ्राने देने वाली वह नही है । तभी तो तु बिचारे को मेरे आगे कर 
दिया है । कह गई हे कि सब करनी तेरी है। घबरा नही, भाई । पानी- 
पानी मत हो । तेरी शकल से देख रहा ह्‌ कि तू हीन है। तुझमे कुछ 
तही है। कहा है तुझमे शक्ति ? तू क्या जानता होगा ४ए४॥] 90८ 
ब्रगैर विल ए/।|! कभी कुछ होता जाता है ? भोले लोग हैं जो ईर्वर 
को मानते हे । पर लो, तुझसे भी में क्या कहने बैठा हूं। पान्नी हुश्रा 
पत्ते पर ढरतां तो तू जारहा है। तू बिचारा क्या समभेगा | अब कह दे 
भाई | ताकि मे तुझे छुट्टी दू और श्रीमती को बुलाकर कहूं कि भ्रो 
जादूगरनी, ले यह दूध, श्ौर कर दे इस पानी को अपनी शवित के जादू 
से पत्थर । सुना भाई, तू सब कबूल दे भौर तुमे छूट्टी है ।' 

श्राखिर बात शास्त्रीय ही सच निकली न ! मुझसे खरी-खरी सुनी 
तो दही गिडगिडा भ्ाया । मेरे देखते-देखते वह काँपा, हिला झौर आँसू 
की भाँति पत्ते से बह निकला | प्ाले मे रखे पत्ते पर से बहती बह धार 
फर्श पर टपृठप पकने लगी । मुझे बेहद करुणा आई। मेने उससे क्षमा 
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भागी । कहा कि भाई, मेरा तुम कसूर न मानना । पत्नी नाम की 
स्वामिनी जो मेरे ऊपर है, वही अपने को बचाकर तुझे मेरी हिरासत मे 
दे गई है । लेकिन तू निर्दोष है, यह मेने भ्रच्छी तरह देख लिया है । ले 
भाई, मुझे क्षमा कर श्रौर भ्रब तू जा । 

यह कहकर श्रॉस की धार में टपटप टपकते उस दही के पत्ते को 
ग्राहिसता से मेने श्रपनी मोरी में छोड दिया । वह पत्ता कृतज्ञता में भीगां 
मोरी के पानी को लहरो पर नाचता हुश्रा चला गया । 

में श्रपन से खुश था । निर्दोष को बन्धन-मुक्त करने की खुशी कैसी 
होती होगी, इसका में तब अनुभव कर रहा था। कि हाय, तभी भरा 
पहुँची सिर पर श्रीमती ! बोली,'श्रव तक क्‍या हो रहा है ? तब से दूध 
नही जमा ? 

मेंने कहा, 'जादूगरनी तुम हो ! 

बोली, “क्या हो रहा है तुम्हे श्रौज ?” 

मेने कहा, 'छोड़ो, तुम नही समझोगी। श्राज शक्ति को मैने पहचाना 
है। लोग जानते होगे कि दही दूध को जमाता है । पर वे तुम लोगों को 
जानते नही । राज्य शक्ति से चलते हे, क्रान्ति शक्ति से होती है, भ्रौर 
दूध शक्ति से जमता है । तुम जादूगरती हो । लो, यह दूध जमाओो ।' 

मेरे भ्राकस्मिक बोधोदय और मोदहावेश को किचित्‌ मद बनाकर 
वहु बोली, “दही का पत्ता कहाँ है ? 

मेने कहा, क्यों मुझे छलती हो, रानी ? यह सब तुम्हारी ही माया 
है । दही को तो मेने छूट्टी दे दी है । 

बोली, “तुम्हारा सिर ! सच्च बोलो, दही कहाँ है ।” 

लेकिन से तो शास्त्रीय रहस्य को पा गया था । इससे मग्न भाव से 
श्रीमती की क्रीड़ा देखता रह गया । द 

जितनी वह झललाईं, उतत्ता ही उनके शक्ति के जादू में मेरा 
विश्वास प्रटल होता गया । 

बोली, “प्रब इस तक्‍त कहाँ से में ज़ामन लाकर पठकूं। सेरे करम 
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फूटे हे । बताते क्यो नही कि इस वक्‍त कहाँ से जामन श्रायगा ! दही 
क्या' अपने सिर से जमा द्‌ ! ” 

कितु उनके समस्त रोष को मग्न भाव से मेने ग्रहण किया। कहा, 
“जो कहो, आधी रात करने को में तैयार हँ। जामन के नाम पर जो 
मगाती हो वह यह लाया । पर जामन बिचारा कुछ नही है । सब तुम्हीं 
हो, क्योकि शक्ति हो । शक्ति ही सब हू ।” 

श्रीमती ने कहा, “इतने बड़े होगये फिर भी तुम्हे ”, 

पर हाय, श्रीमती जादूमरती हो कि देवी हो, स्त्री तो हे ही। इससे 
वह क्‍या जाने । अपने ही अपने को वह तो देख सकती हुँ। पर मे तो 
एक महा रहस्य की बात जान गया हूँ। वह यह कि दही की एक फिटक 
सेरो दूध को नही जमाती । यह तो श्रीमतियो की छुलना है कि लोग 
ऐसा समझते है । लोग तो ऐसा भी समझ लिया करते हे कि अभ्रमुक एक 
आदमी ने इतिहास बदल दिया, था श्रमुक ने एक नया युग ला दिया । 
पर वह तो सब कहने की बात हैं। न दही दूध जमाता हूँ न व्यक्ति 
समाज बनाता है । 

समाज का शास्त्र हैं तो समाज की असलियत समाज में नही शास्त्र 
में हैं। उस शास्त्र से सिद्ध है कि घर वाली घर के दूध को अपने हाथके जोर 
से जमाती होगी । भावार्थ पहले सब कही जोर को हाथ में छेता होगा । 
चाहे बात घर की हो, सभा की हो, समाज सरकार की हो । सत्ता लिये 
बिना कुछ न होगा । छेना, याती छीन लेता। वह जबरदस्त कास छल के 
बल, या बल के छल से ही हो सकेगा | हमारी श्रीमती में जरूर छल 
है, यही तो बल हैं। इसी से तो उनके श्लागे दूध बिचारों दही कंसे न 
हो रहेगा ! 

खैर, श्रीमती की बात रखने को जांमन मेने ला दिया। पर मे 
जानता हू कि जामन का नाम था, काम तो श्रीमती का था कि दही जैसा 
कल मिला, वैसा आज मिला, और भागे उत छल-बल-शालिनी की मुक्त 
पर दया-माया रही तब तक मिलता रहेगा । 


$ ७ ॥१ 


के 
वम-शुद्ध 

युद्ध कलह या झगडा नही है । वह भंगडे से कुछ गहरी चीज़ है । 
भगड़ने वाले दया या क्षमा कर सकते है । युद्ध में ऐसी भावनाश्रो के 
लिए जगह नही । 

युद्ध को में जीवन की शर्त मानता हूँ । जीवन युद्धमय है । यो भी 
कह सकते है कि जीवन का धर्म, निरन्तर और श्रनवरत युद्ध हैँ। अद्वि- 
तीय धर्म पुस्तक गीता को आरम्भ धर्मक्षेत्रे कुरुक्षेत्र से होता है । 
कुरुक्षेत्र यानी कर्मक्षेत्र, यानी युद्धक्षेत्र । धर्म का भी उससे कोई श्रलग 
क्षेत्र नही है । कर्म के मध्य ही धर्म की साधना है । कर्ममात्र बारीकी से 
देखे तो युद्ध रूप है । इसी' से कर्तंव्य-शास्त्र, यानी नीति-शास्त्र, विधि- 
निषेध युक्त होता है । इसी से फिर कर्म में सत्‌कर्म और दुष्कर्म, पृण्य 
कर्म और पाप कर्म की कोटियाँ बन गई हे । 

किन्तु झगड़ा युद्ध से भिन्‍न है। भगडा व्यक्ति और व्यक्ति-समूहो 
में होता है, और अहकार वश होता हूँ | युद्ध दो तत्वों के मूल दढ्व 
का नाम है । पाप झौर पुण्य और सत्‌ और अ्सत्‌ के यूद्ध में कोई किसी 
पर दया नही कर सकता । दो तत्वों के सघर्ष के बीच उस प्रकार की 
भावना नितात असगत है । झगड़े में न केवल मानवी भावना को स्थान 
है, बल्कि उन्ही भावनाओं की श्रपेक्षा भगडो का शमन अ्रथवा दमन हो 
सकता है। इस दृष्टि से युद्ध को बारीकी से समझने की झ्रावश्यकता है + 

दो पड़ोसी आपस में लड़ पड़ते हे तो मुहल्ले के लोग मिलकर 
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उनका बंचांव कर देते हे । मुहल्ले वाले श्रापस मे दल बाँध कर लड़ पड़ें 
तो 'पुलिस बीच मे भा जाती हे । दो सेनायें भिड़ पड़ती हे, तो राज- 
नेता सधि कराने की कोशिश करते हे । लड़ने वाले लडाई को ज़रूरी 
मानते हो, लेकिन जो उनके पक्षों को लेकर आवेश मे नहीं आ गया है, 
वह उनकी लडाई में मदद नहीं करेगा । वह तो उसके कारणों को दूर 
करने की कोशिश करेगा और दोनो दलो में मेल करा देना चाहेगा। 

सत्‌ भ्रौर असत्‌ मे मेल नही हो सकता। पर “अ' और में, हिन्दू 
मुसलमान मे, हिन्दुस्तान और विलायत मे, मित्र देशो और धुरी राष्ट्रों 
में समभोता हो सकता है । 

अर्थात्‌ जिसको धर्मं-युद्ध न कहा जा सके उसे कलह ही मानना 
चाहिये । कलह के नीचे स्वार्थ रहता है या चहका हुझा प्रहंकार रहता 
है । अहकार व्यक्तिगत ही नही होता साधिक भी होता है, जातियों, 
राज्यो, देशो श्रौर राष्ट्री मे भी अह भावना उद्दीप्त हो रहतो है। तरह- 
तरह के साहित्य से उसे पोषण मिलता है । उसे हक, सत्‌ और न्याय 
का नाम मिल जाता हूँ। राष्ट्र फैलकर साम्राज्य बन उठते हे । उनके 
अलग स्वार्थ खडे होते हे । राष्ट्रीयतां का यह फूला हुआ रूप साम्रा- 
ज्यवाद हूँ । 

ऐसे सगठित स्वार्थो और अ्रह का रो के झगडो को इतना ऊंचा धरातल 
मिल जाता है कि मानो वे धम्मंयुद्ध ही हो। करोड़ो श्रादगी एक तरफ 
एक आावेश से भर जाते हे जब कि दूसरी तरफ उसी तरह के करोड़ो 
आदमी उसके विरोधी भाव से अपने को भर लेते हें । दोनों को पक्का 
भरोसा रहता है कि उनका पक्ष न्याय का और ईईवर का है जब कि 
प्रतिपक्ष शैतान का है । 

केवल बडे भौर बहुत फैले हुए होने से किसी कलह को युद्ध कह 
देना स्वाभाविक है | किन्तु यदि हम इसे भाषा का प्रमाद माने तो लड़ने 
कालों की गिनती करोड़ों मे जाने के कारण में किसी कलह को युद्ध 
कहना पसन्द नही करूगा । 
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इस दृष्टि से वे सब राजनीतिक युद्ध ओ किसी अप्ृक तिथि को 
होते हे भोर कुछ नर-मुण्डों की बलि लेकर श्रमुक तिथि को बन्द हो 
जाते हे, मेरे लेखे श्रसल युद्ध नही है । धर्मे-युद्ध सतत होता है, भ्रनवरत 
होता है, भोर एक तरह अनन्त भी होता है । उसका श्रन्त मुक्ति से 
इधर कही भी नही । उसमे बीच में सधि द्वारा आराम भी नही है। 
गीता का युद्ध मेरी समझ से वही युद्ध है। भ्रठारह दिनों तक पांडवो 
झ्ौर कौरवों के बीच तीर और तलवार से लड़ा जाने वाला युद्ध गीता 
का इष्ट नहीं उपलक्ष्य मात्र है । 

प्रश्न होगा कि यह तो शब्द की बौोरीकी में ले जाकर जीवन की 
सामान्य भाषा से युद्ध को विच्छिन्न ही कर देना हुआ । जिसमे रोज 
लाखो जानें जा रही हे,जिसके कारण समूची मानव जाति की कर्म-चेष्टा 
एक विशेष दशा में प्रवाहित हो रही है, जिसके कारण अन्न का सकट 
है, मुद्रा-सकट है, जीवन-सकट है; हमारे मानो हरेक सास पर जिसका 
प्रभाव हैं उस महती घठना को भगड़े' का लाम देकर टालने से क्‍या 
लाभ हूँ ? असल युद्ध यह नही है, भोर चलिये युद्ध भी नही है, तो क्या 
हुआ । वह एक समस्या है जा हमें घोट रही है । इतिहास मानो यहा 
भवर म घूम रहा हैँ। शताब्दियो से चली आंती हुई परम्पराये ध्वस्त हो 
गई हे । मानव जाति का भाग्य मानो एक महाकुण्ड में तपाया जा रहा 
हैँ। भ्रादमी जब से जनमा हूँ ऐसा महोत्पात नहीं घटा । उस विभीषिका 
से बचकर और उसे नकली कहकर आपका धर्म -विचार यदि चल 
सकता हैँ तो वह बुद्धि-विलास से भ्रधिक क्या होगा ? हमें ऐसे किसी 
धर्म से क्या लाभ हे जो श्राज की जलती समस्याश्रों से उदासीन है और 
तात्विक चर्चाशों मे लीन हे ? 

उस प्रदइन से बेशक बचना नही है । सब धर्म-विचारकों और प्रचा- 
रको को उसकी चुनोती है । धर्म यदि श्रलग है तो फिर उसे सदा के 
लिए श्रलग रहना होगा । यदि कोटि-कोटि मोौनवों के हित से श्र उनके 
सुख-दुःख से धर्म अ्रलग भर प्रसलग्न नही रह सकता हैं तो उसके सर- 
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क्षेकों को उस चुनौती को भेलना होगा और जवाब देनां होगा कि 
धमेज्ञ और घामिक ऐसे विपत्ति के समय क्या करते और व्यों करना 
चाहते हे ? 

यो तो हर देश का सस्थाबद्ध धर्म उस देश की सरकार का श्रन्‌- 
मोदना करता देखा ही जाता है। वह तो उसकी चाकरी है। लेकिन ऊपर 
के प्रद की चोट उसके लिए हैँ जो धर्म की सस्था पर निर्भर होकर नही 
जीता है, बल्कि जो धर्मेयुद्ध मे समिधा की भाति हुत हो जाने की योग्यता 
पाना चाहता हैं । 

में मानता हूँ कि बाहरी, यांनी राजनेतिक, यूद्ध विस्फोट हे । कारण 
उनका श्रन्दर जमा होता रहता है । कारण को ही राजनेतिक समझता 
रोग के निदान में चुकना हे । निदान के लिए गहरे जाता होगा । उसके 
लिए* मानव और मानव के सम्बन्धो तक उतरना होगा। विधान प्रजातन्त्र 
है, राजतन्त्र है, श्रथवा उन दोनो का कुछ मेल है, या कि कोई नये प्रकांर 
का भ्रधिनायक तन्‍त्र हैं । इस विधान के तल से नीचे जाकर उस कीठाणु 
को ही पकड़ना होगा जो विष का मूल हे । उसके लिए श्रत्यन्त वैज्ञानिक 
और तटस्थ वृत्ति से चलकर मनुष्य की मानसिकता में पंठकर उस 
मूल इन्द्र को पाना होगा, जिसमे से स्वार्थलिप्सा का श्रकुर फूटता है । 

इस काम में माक्स की समाजवादी विचार-धारा या इस दिशा के 
दाशेनिको की भौतिक विचार-धारा पूरी तरह से मदद नही कर सकेगी । 
वह विचार-पद्धति श्रन्दर ठटोलने की ज़हूरत नही पेदा करती । परि- 
स्थिति में दोष दूँढकर उसके निराकरण के लिए दल बनाकर राजनीति 
खडी करने फी बात वह कहती है। में व्यक्ति पर वह ध्यान नही देती । 

धर्म व्यक्ति की इकाई से आरम्भ होता है । इसलिए प्रारम्भ से 
ही वह व्यवहायं है | धर्म की साधना है श्रपने को पर-हित यानी समाज- 
हित में घुला देना। क्रमश स्व-पर भेद धर्माम्यासी के लिए मिटता 
जायगा और वह पर में स्व को देख सकेगा । इस तरह धर्म परमाधथे मे 
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स्वार्थ को आहत, समर्पित श्रौर विलीन करने का अभ्यास सुकाकर मानो 
उस कीटाणु को निष्प्राण करता है जहा भ्रथथ॑-लिप्सा और शोषण-ँुत्ति 
का मूल हैँ । 

इस आधार पर कि धर्माचरणी वर्ग अ्रक्सर सचयशील देखा जाता 
है, धर्म-भावना वेश्य-वृत्ति के साथ निभती श्रधिक पाई जाती है, धर्म- 
साधना को श्रनावश्यक भ्रौर श्रनुपयोगी ठहराना भूल होगी । दूध से जले 
को छाछ तो छोडना ही नहीं चाहिए, दूध भी नहीं छोडना चाहिए, 
क्योंकि जलाने का गृण अभ्रग्नि का हैं दूध का नहीं । सच पूछिये तो उस 
धर्म-साधना के अभाव में कलह-युद्धो को श्रसम्भव नही बनाया 
जा सकेगा । 

इस भाति दंखे तो प्राथमिक युद्ध श्रर्थात्‌ धर्म-युद्ध उस स्वार्थ-युद्ध 
से ही है। वह युद्ध इतिहास के आदि से अब तक बराबर लडा जाता 
रहा हे भ्रौर सत-परम्परा उसी के योद्धाश्रो की परम्परा है। वह युद्ध 
सस्क्ृति का राजनीति से, श्रहिसा का हिंसा से, श्रद्धा का शका से, योग 
का भोग से श्रौर सेवा का स्वार्थ से हैं। एक शोर व्यक्ति की या समूह 
की अ्रहता है, दूसरी श्रोर सत्य का आग्रह या ईदानिष्ठा है । ग्नुष्य 
ईइबर से विद्रोह करता है, किन्तु ईदवर तो मनुष्य मे निहित ऐक्य भाव 
ही है । इस तरह वह स्वय अपने खिलाफ लडकर भ्रपना ही 'ह्ास करता 
है । स्पष्ट है कि समष्टि-गत ऐक्य-चेतना श्रथवा भगवच्चेतना के विरुद्ध 
व्यक्ति के था समूह के अहभाव को टिकने के लिए स्थान नही है। फिर भी 
मनुष्य द्रोह ठानता ही है और स्वार्थ की लड़ाइयो को जन्म दंता हे । 

पर नर के निमित्त से नारायण को लीला सम्पन्न होती है और 
प्रत्येक भौतिक युद्ध में से मानव जाति पश्रागे ही बढती श्राई है। उन 
युद्धों की मदद से हमारी ऐक्य-कल्पता श्ौर ऐक्प-गठन उत्तरोत्तर उन्नत 
होता गया है । दुनिया के देश श्रापस मे श्राज भ्रपरिचित नही हे और, 
बैर में ही क्यो न हो, वे परस्पर घनिष्ठ रूप से प्राबद्ध हें। यह जाने-अ्रन' 
जाने ऐक्य की दिशा में हमारे सतत प्रयाण के लक्षण हे । और सच्चा 
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युद्ध वही है, वही हो सकता है, जो मानव के भीतर के अनैक्य को चुनौती 
और ऐक्य को गति दे। इसको अ्रपनी सनातन भाषा में कहे तो वह 
आत्म-अनात्म का, जड चेतन का, युद्ध है। जडबद्ध होकर मनृष्य स्वार्थी 
बन गया है, चैतन्योदय के साथ उसमे परमार्थेनावना जागती है। 

इस परम श्रौर सनातन धर्म-युद्ध में हम श्रडिग श्रात्म-अ्रद्धा के साथ 
चैतन्य के पक्ष में होकर जड स्वार्थों से मोर्चा लेते रहे, ओर चाहे उसमे 
देह जाये, कभी पराजय स्वीकार न करे, यही मानवोचित प्रुषार्थ है । 
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राम की युद्ध-नीति 

इस भमहादेश की सस्क्ृति के दो श्रुव हे राम और क्रृष्ण । रामायण 
श्रोर महाभारत उन्ही के चरित कहिए | इन दो ग्रथो के स्तम्भो पर 
चालोस कोटि मानवो की हताब्दियों का भाग्य टिका है। 

माना जाता है कि यह सस्क्ृति विरागमय है । जीवन-दृष्टि उसकी 
निवृत्तिमूलक है। ब्रह्म सत्य और जग उसे मिथ्या है। महापुरुष उसे 
वह है जो ससार से विमुख एकान्त में आत्मा की जय साधता हूँ । ससार 
उसे प्रपच और मुक्ति ध्येय है। हर कीमत पर वह शान्ति चाहता है। 
अ्रहिसा उसे परमधर्म है। एक शब्द मे, वह संस्क्ृति श्राधिभौतिक के 
विरोध मे श्राध्यात्मिक है । 

और यह गलत भी' नही है । भारत की विशेषता उसका इंहलोक 
पर परलोक को प्रमूखता देना ही है । 

पर उसी सस्क्ृति ने राम और कृष्ण को भगवान माना है और ये 
दोनो ही दो महायुद्धों के नायक हे । 

इस ऊपरी विरोध के भीतर जाकर उसके श्रर्थ को देखना होगा । 

पह सच हैँ कि भारत ने बडे योद्धा को प्रतिष्ठा नहीं दी । चक्रवर्ती 
को भूला दिया ओर सन्‍त की वाणी को उसने याद रखा। महाविकट 
युद्ध एक दु स्वप्त की विभीषिका से प्रधिक उसके लिए कुछ नही रहा। वह 
होकर बीत गया श्लौर भारत के जीवन पर कोई विकृति नही छोड गया १ 
पर यह उससे भी अधिक सच हैँ कि उसके मर्यादापुरुष राम हुए भ्रोर कृष्ण 
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हुए, जो वन के महात्मा नही राज्यों के निर्माता थे और जो शान्ति में 
और समाधान मे नही, वरन्‌ युद्ध में श्रौर समस्याओ्रो में जिये। कारण, 
भोतिक के घमसान ने उन्होने श्रध्यात्म के समत्व की और जगतृकर्म 
की विपुलता मे ब्रह्मत्व की साधनां सिद्ध की । 
राम राजा थे, पर भगवान है | यानी राजा के रूप में वह व्यत्तीत 
हुए, भगवत-रूप में ही वह शाश्वत होकर वर्तमान है । 
देखना चाहिये कि क्या उनके युद्ध में भी भागवत-भाव देखा जा 
सकता है ? 
वह युद्ध भौतिक था, लेकिन वह ॒धर्मयुद्ध होकर ही भगवान राम 
का बना । अपने राज-कर्म और व्यक्ति-कर्म मे वह समष्टि चेतना से 
परिचालित थे---हिन्दू विश्वास ऐसा ही है। उसके निकट श्रीराम के 
कर्म पर समय की भ्रौर स्थिति की इयत्ता नही हैं। भांनो उनका युद्ध 
रावण नामक किसी व्यक्ति से न था,वह तो पुजीभूत असत्‌ के प्रतीक रावण 
से था। भारत का समाज शताब्दियों के भीतर से इसी आझ्ास्था में राम- 
चरित के चहुओर इतना कुछ जुटाता रहा है कि अ्रमुक समय श्रौर देश 
में हुए इतिहासी राम काल-देश की सीमा से मुक्त होकर त्रिकाल-त्िलोक 
के पुरुषोत्तम राम हा गये हे. उतका चरित्र एतिहासिक बोध का नहीं 
जिज्ञासु निकट आात्म-शोध का ही साधन बन उठा है। मानो कभी कही हुए 
राजा वह इतने नही, जितने कि घठ-घटवासी राम हे ! 
यह केसे हुश्ना ! 
सामान्यतः झात्म-क्षेत्र और जगतृ-क्षेत्र दो है। भ्रात्म-जेता यम-नियम 
और दम-सयम के श्रस्त्रों से लडते हे । वे धन-मान और बस्धु-बान्धव 
छोड प्रकेले बनते हैं । जगत्‌-योद्धा तीर-तलवार श्रौर दल-बल से लड़ते 
है भौर सत्ता-प्रभ्ता का विस्तार चाहते हे । एक अहिंसा साधते, दूसरे 
नर्धा ठास्पते हे । 
दोनों की दो राहे है और उलठी हे । 
पभब, नही कहा जा सकता कि लंका में लहू नहीं बहा। वहाँ शासक- 
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कुल में विभीषण के सिवा कौन दूसरा बच पाया ? ऐसे युद्ध के प्रेरक 
होकर राम फिर आय॑-सस्क्ृति के मान्य कैसे हुए ? 

यहाँ यह कहना कि राम-चरित का युद्ध यथार्थ नही, सि्फे रूपक 
है,बात से बचना होगा । रूपक तो वहाँ है ही । व्यक्ति राम में प्रभु राम 
की प्रतिष्ठा के लिए रूपक तो झ्ाना ही था और भगवान राम से लडने 
वाले रावण के लिए दस सिर श्र बीस भुजाश्रो वाला अति-मानव भी 
बन उठना अनिवार्य था। जिससे भगवत-युद्ध अनीति के प्रतीक राक्षस 
से ही हो, श्रय्य किसी से नही । 

पर इस सब लोकमान्यता और काव्यातिशय के, माइथालाजी' के, 
पार होकर विवेचक को राम की यूद्ध-नीति की परख मे जाना होगा। 
जानना होगा कि विजेता होकर भी सिकन्दर और 'सीज'र' को जिस मान 
से नाथा जाता है उससे राम को हम क्यो नही नाप पाते ? क्‍यों वह नाप 
वहाँ ग्रोछा पड जाता है ”? राजा होकर, लडकर, जीतकर, भ्रश्वमेघ 
रचाकर, एश्वयं से मण्डित होकर भी राम घधमं के तीर्थ और अध्यात्म 
के श्रादर्श कैसे बने हुए है ? 

इस प्रश्न के उत्तर में उनकी युद्धनीति को परखना आवश्यक है। उस 

युद्ध की पृष्ठभूमि यह है अयोध्या के निर्वासित राजकुमार राम, अकि* 
चन', देह पर छाल पहने, पत्नी श्रौर भाई के साथ वन-पर्वेत भटकते, 
फल-मूल खाते, सुदूर दक्षिण पहुचे है | श्रयोध्यां से यह जगह हज़ारों 
कोस के अन्तर पर है। सत्ता का या उसकी महिमा का अश भी' यहाँ 
उनके साथ नही है। वनजीवी हें श्रौर पशुश्रों से स्नेह पाकर रहते है । 

ऐसे समय रावण उनकी सीता को छे जाता है। रावण लंका का 
राजा हैं। वह ग्रतुल बलशाली हे । वह नराधिप है, राम नर-सात्र | वह 
सत्ता-सन्‍्तद्ध है, राम एकाकी हे । वह दुर्ग की रक्षा में है ,राम वनचारी है । 

इन दो शक्तियों में युद्ध होता है। कारण बनता है सीता का श्रपहरण । 
सीता राम की भार्या है इसलिए नही, बढ्कि लंकाधीश बल के मद में 
उन्हें बल्दी बनाये हुए हे, इसलिए राम को लड़ना पड़ता है। 
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इस पृष्ठभूमि पर से उस युद्ध के बारे मे हम ये परिणाम निकाल 
सकते हे-- 

१ युद्ध का राजनेतिक हेतु न था। 

२. राजनीति की शआ्आर से राम सत्ता-शन्य थे | इससे श्रात्म-धर्म के 
नाते राम यृद्ध में उतरे! 

३. सांधनहीन होकर सत्ताधीश से युद्ध ठानने में उन्‍होंने उपकरण 
को हीन झौर संकल्प को सब कुछ माना । 

४, वैतन-भोगी सेना उनके पास न थी । 

५. नैतिक शक्ति उनकी शक्ति थी। श्रपने पक्षवालों को पुरस्कार, 
पद या प्रतिदान देने के बल पर सैन्य-सम्रह उन्होने नहीं किया । 

६. युद्ध का नेतृत्व उन पर लौकिक प्रभुता नही, नैतिक निष्ठा भ्रौर 
उच्चता के कारण आया और समूचा युद्ध उनकी ओर से उसी भूमिका 
पर रहकर चला । 

यद्ध में राम की विजय का सम्पूर्ण नही तो श्रधिकाश कारण ऊपर 
की इस भूमिका में झ्राजाता है । उससे प्रकट है कि उनकी युद्ध-नीति का 
सबसे प्रधान भश्रश इस निश्चय मे था कि युद्ध का हेतु केवल और शुद्ध 
नैतिक ही है। वह तनिक भी लालसो,सत्ता और सम्पत्ति का यूद्ध नही है। 

श्राधार में इस धर्म-नीति की भूमिका का निईचय होने के श्रनन्तर 
झ्रागे भी उसकी निरन्तर रक्षा हो--राम की युद्ध-नीति की दूसरी चिन्ता 
यह मालम होती है। यानी युद्ध का हेतु धाभिक हो। इतना ही नही, उसकी 
प्रक्रिया और प्रतिक्रिया भी श्रनुूप हो यह भी उनकी युद्ध नीति के 
विचार मे गर्भित था। साध्य की शुद्धता परखने के बाद साधनों को 
ग्रनकल शद्ध रखने की ओर वह यद्ध-नीति सावधान थी । । 

यद्ध लड़ने की इच्छा पर राम में सदा उससे बचने की इच्छा की 
प्रधानता रही । यानी युद्ध उनकी ओर से शाति-चेष्टा का ही अंग था। 
युद्ध के बीच भी उनकी तीति सच्चि का मार्ग ख़ोजता रही थी। ग्रानी 
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युद्ध-नीति भीतर से शाति-नीति से भिन्‍न न हो पाय, इसका ध्यान राम 
को था। भ्रगद उनकी ओर से रावण के पास सधि के लिए कुल इतनी 
शर्ते लेगये थे कि सीता वापस लौटा दी जाय । लकाधिपति के स्वत्व पर, 
प्रतिष्ठा पर, यहा तक कि मत-मान्यता पर किसी प्रकार के आरोप की 
बात उनकी युद्ध-नीति में नही श्राती थी । 

यूद्ध में विजय निकट दीखी तो भी आरम्भिक माग को और उसके 
मूल हेतु को बढाया नहीं गया । यानी आ्रावेश और श्रकाक्षा का उस युद्ध 
नीति से सकध न था और विजय में अवसर देखने की वृत्ति नथी। 
विजय होने पर लका के राज्य से अधिपतित्व का या और किसी तरह की 
प्र भुता का सबध राम ने नही स्थापित किया । रावण के कुटुम्बी-जन 
विभीषण लंका के राजा हुए | विजेता ने कोई श्रपना स्वार्थ विजित देश 
में नही पैदा किया । किसी सधि के अ्रनुसार लका को श्रवध के प्रति 
भुकने की झ्रावदयकता कभी न हुई । 


सैन्य-संचालन आदि के बारे में राम की युद्ध-नीति आ्रात्यन्तिक उदा- 
सीनता की थी । यह उदासीनता प्रखर योद्धा राम की जय में कम महत्त्व 
की वस्तु न थी । वह काम तो सुग्रीव झोर लक्ष्मण का था। यह पक्ष 
मानो श्रसल युद्ध-नीति से उनके निकट अ्रसंगत था। निदचय उस संबंध 
में गुप्तभेद या छल-प्रयोग के वह विरुद्ध थे । युद्ध सीधा भौर ईमानदार 
झौर जान हथेली पर लेकर हो, इस पर उनका आग्रह था। रण में वह 
स्वयं सेनिक थे, पीछे से श्राज्ञा देते वाले सेनाती ही नही । 

यह भी प्रमाणित है कि छात्रु के प्रति वह सहज सहानुभूति से काम 
छेते थे । यथाशक्ति हिसा से बचते थे। एक की जान पर वह इतने 
भावुक हो भासकते थे कि समूचा युद्ध उन्हें व्यथें लग श्राये | यह व्यथा 
ही रण में उनके बल का मल थी। 

इस प्रकार युद्ध की प्रेरणा और हेतु में शुद्ध भ्राजनैतिक और धर्मे- 
नैतिक भावना का निएचय, सहार की सैन्य-कला के सबध में भ्रात्यन्तिक 
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उदासीनता, दात्रु के प्रति मानवीय सहानुभूति श्रोर शाति के मार्ग की 
सततशोध--ये उनकी युद्ध-तीति के मुख्य अ्रग कहे जा सकते हे । यही 
कारण है कि वह युद्ध-विजेता हे और धर्मावतार भी है। उनके उदा- 
हरण में धामिक और राजनेतिक दानो पक्ष के नेताओ्ो के लिए प्रकाश है । 


$ २० ६ 
श्रद्धान्जलि 

रविबाब्‌ हमारे बीच से उठ गये श्लौर श्राज उनके साहित्य पर तही 
स्वयभ उन पर ध्यान जाता है। साहित्य का भ्रन्तरग क्या है ? उसे मे 
सस्‍्क्ृति कह शौर दूसरा कुछ श्लौर कह दे, पर वही असल है। रविबांबू 
के निधन पर मन में कुछ जिज्ञासा उठी है जो साहित्य के भ्रन्तरग मे 
जाना चाहती है । 

वह विश्व-कवि थे और दुनिया के बौद्धिक से श्रधिक आध्यात्मिक 
प्रहरी थे । मानवता के आदर्श को उन्होने ऊेचा रखा। किसी राष्ट्रीयता 
या जातीयप्ता से भश्रस्त नही होने दिया | 

यूरोप में युद्ध-धमासान मचा हे. । जाने उसमें से क्या भविष्य 
निकलेगा । भविष्य की उज्ज्वलता का विश्वास खोने का हक किसी को 
नहीं । फिर भी वर्तमान को देखकर जी काँपता ही है। इस रक्‍त-स्नान 
में से निकलकर मानवता क्या रुख लेगी, कहा नही जा सकता। पर 
रविबाबू से मन में दूसरा सवाल उठा है । जमेंनी रूस पर विजय पाने 
के लिए लाखों जानें खो रहा है प्रौर लाखो ले रहा हैं। भ्रस्त्र-शस्त्र की 
हानि की तो गिनती क्‍या ? लेकिन रविबाबू के निधन पर देख पडा कि 
उन्होंने एक मुल्क के नहीं, तमाम दुनिया के हृदय को जीता था। सो 
कैसे सम्भव हुआ ? | 

आ्राज यही बड़ा सवाल है। जीतने की ठान-ठानकर कोई चलता है तो 
देखा जाता है कि हर क़दम पर प्रतिरोध है। मुल्क तो मुल्क, आदसी 
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से भी सीधे गर्दन नही भुकवायी जा सकती । शक्ति का ज्ञोर दूसरी 
तरफ भी प्रतिरोध के ज्ञोर को उभार देता हैं। कोई जीते जी बस में 
नही श्राना चाहता । ऐसे विजेता मृर्दों की खोपडियों पर खड़े होकर ही 
अपने को विजेता कह सकता हैं । फिर उन खोपडियो के नीचे सुलगता 
वेर छिपा रहता है जिसमे से आगे जाकर उस विजेता का शत्रु पैदा 
होती है । हमारी श्राखों के भ्रागे शक्ति का युद्ध चल रहा है। वहाँ चप्पा- 
चप्पा ज़मीन सेकडो हजारो की जान बहाने पर ही जीती जु सकी है। 
फिर भी जमीन जीती जा सकी है भ्रादमी नहीं, भौर वह विजय जाने 
किस छन पराजय बन जाय । इसमें सन्देह है कि उस प्रकार की विजय 
विजेता को भी श्राश्वासन देती है ! 

दूसरी श्रोर यह विजय देखता हे । यहाँ श्रापस मे होड हैँ कि कौन 
प्रपनी श्रद्धा श्रधिक गाढी दिखा सके । यहाँ श्रद्धा के समर्पण में राजा- 
प्रजा, राजनीतिक शौर साहित्यिक सब एक हो गये हे । पत्रों में हमने 
देखा तो कि सरकार के प्रथम प्रतिनिधि वायसराय के साथ सरकार 
के प्रथम विद्रोही गाधीजी की श्रद्धाउजलि छपी है । 

उस बिजय के विस्तार की श्रोर मे नही देखना है। उसकी प्रकृति 
से ही मुझे काम है । भर में मानता हूँ कि इस प्रकार की विजय, चाहे 
फिर उसकी व्याप्ति कितनी ही स्वल्प हो, सैनिक विजय से चाहे कि 
फिर वह कितनी ही महान हो, मेरे निकट अधिक कीमती हैँ । कोई चाहे 
साम्राज्य बना दिखाये शौर पृथ्वी-खण्ड के तमाम भूपतियों को परास्त 
करके एक-छत्र चक्रवर्ती क्यो न बन जाये, पर वह बिल्कुल दूसरी चोज़ 
है । वह विजय के पहले प्रकार से एकदम भिन्न है श्रोर उसकी समता 
नही कर सकती । 

रवीन्द्रबाबू के उपलक्ष से मेरा ध्यान उसी पद्धति की ओर जाता 
ह जिससे दूसरे के हृदय को जीता जाता है। में सचमृच मानता हूँ कि 
सैनिक बहादुरी के बड़े-से-बडे कारनामे से बडा करिश्मा वह हैँ जहाँ 
कि एक आदमी स्वेच्छापूवंक दूसरे के आगे माथा भुकाता है, जहाँ जो 


२१२ जड की बात 


मांथा भुकता है, वह अपन भुकने के कारण अपने को उतना ही धन्य 
भी अनुभव करता हूँ । ४स दुनिया में जहाँ श्रहंकारों की लडाई है; वहाँ 
इससे बड़ी और स्थायी विजय हो क्या सकती है कि आदमी अभ्रपने 
अहकार को ऐसा जीते कि दूसरा कृतार्थ-भाव से झाप ही उसके श्रागे। 
भुक जाये | में मानता हूँ कि यही सच्ची विजय हूँ । 

हाथ की ताकत को हम जानते है, उसके अ्रसर को जानते हैं । 
बूद्धि की ताकत को भी हम जानते है और वह्‌ यूरोप की लडाई मे 
देखी जा सकती हैं । पर रवि बाबू के उदाहरण में जो ताकत काम कर 
रहो है, वह देहिक नही है, वह श्रस्त्र-शस्त्र की नही है और वह चतुराई 
की भी नही है । वह उनसे भिन्न हैं और झ्रमोध है। में उसको आत्मा 
की ताकत कह सकता हूँ । 

वह नहीं दीखता लेकिन केसे कहा जाय कि वह नहीं दीखती ?, 
क्योकि वह नही तो रवि बाबू के प्रति विश्व के हादिक शोकोदगार 
में दूसरी और क्‍या चीज़ दीखती हुई मानी जा सकती है ” कोई आतक से 
विजय पाये, उन्होने स्नेह से हृदयो को जीता । और जो जीता गया, 
उसे पता न चला कि बह विजित है, बल्कि उसने भी वेसा ही आराह्वाद 
प्रनुभव किया कि जेसे वह स्वय विजेता हो । और यह सच हूँ, क्योंकि 
सचमृच उस मार्ग से विजित सहज ही श्रपने दुद्धंष शत्र्‌ भ्रहकार पर 
विजय प्राप्त करता हूँ । 

एक कथा सुनी थी । एक मुनि से धोबी उलक पडा। मुनि ने भी 
लिहाज़ न की । ऐसे जब मुनि पर मार पड़ी तो उन्होने ईह्वर को 
पुकारा । भगवान ने सेवको को बुलाकर कहा--देखो, किन्‍्ही मुनि पर 
सकट है, जाकर रक्षा करो । सेवक चला गया। लौटा, तो भगवान ने 
पूछा--क्या हुआ ? सेवक ने कहा कि महाराज, दोनों की हाथापाई मे 
में तो जान ही न सका कि कौन मुनि है और कौन धोबी ? 

यही बात हूँ । असल युद्ध है मानव के भीतर के देवता का और 
दानव का । रवि बाबू की साधना देव-मार्ग की थी | इसीसे में मानता 
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हूँ कि उससे स्थायित्व हैँ। मनुष्य जाति के विकास के इतिहास में 
उसका गणना होगी । वह ऊँचा उठाने वाली हैं। उससे ग्रहकार को 
उत्तेजन नही मिलता । स्नेह की व्यथा ही श्रौर गम्भीर होती हैं। उससे 
आदमी मे ऋजता बढती हैं श्नौर भ्रांपाधापी कम होती है । 
प्रचार और शअ्रस़बार के ज़माने मे सहसा जान पडता है कि जीवन 
के महत्त्व-सम्पादन का उसे छोड दूसरा रास्ता नहीं है । जैसे नामवरी 
ही महत्ता हो | पर रवीन्द्र के उदाहरण से यह प्रकट हो जाना चाहिए 
कि यह भ्रम है । भ्रखबारी शोर सत्य को दबाने के लिए और विज्ञापन- 
वाली प्रसिद्धि श्रसलियत को ढके रहने के लिए है । पर सत्य के अपने 
ही नियम है और महत्त्व भ्रत में प्रकट होता ही हैं । प्रचार और डके 
का शोर अपने सिवा कुछ भी भौर न सुनने देने की कितनी ही कोशिश 
किया करे, हृदय की मौन-वाणी हृदय को एक अलक्ष्य तार के सहारे 
मिल ही जाती है । उसमे रव कम है, इसी से प्रभाव अ्रधिक है। शाब्दिकता 
कम है, इसी से हादिकता उसमे से अ्रतायास स्फुरित होती है । 
रवि बाब्‌ की कविता के पीछे में मानता हूँ कि स्नेह की और 
सहानुभूति की वही गहन व्यथा थी । उसी सुर से उनके हाब्द पाठक के 
हृदय मे एक भनकार छाड जाते थे और पाठक अनायास ऋणी बनता 
था। उसकी अपनेपन की गॉठ इस सहानुभूति के सन्देश से जेसे घुल 
रहती थी । और श्रपने को खो रहने से बडी आत्मोपलब्धि क्‍या है, उससे 
बड़ा दूसरा भाह्वाद क्‍या है ” 
मनष्य की इस सहानुभूति पर तरह-तरह के अहकारो की मर्यादा 
लदी होती हैं । कोई श्रपने सहधर्मी को प्रेम करता है, किन्तु उस प्रेम में 
ही चुनौती रहती है कि वह विधर्मी को तन मिले। कोई देशवासी को 
स्नेह करता है, पर शर्ते के साथ कि देश से बाहर के वासी को वह न 
पहुँच जाय | ऐसे जाति, सप्रदाय, राष्ट्र, धर्म श्लौर इस तरह के नाना 
,भेद-विभेदों मे मानव सहानुभूति का प्रवाह उलभकर रह जाता है । 
शायद रवि बाबू इन उलभनो से उबर सके थे । वह हिंदुस्तानी थे और 
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हिंदुस्तान गुलाम है; फिर भी उनमें क्षमता थी कि हिंदुस्तान के सम्बन्ध 
में अग्रेज में जो प्रभूता का दभ है, वह उनकी दृष्टि से नीचे रह जांय 
और उस श्रग्रेज़ को वह अपना सहज स्नेह दे सकें। मेरी कल्पना है कि 
रवि बाब्‌ के उन्नत मस्तक को देखते किस! अग्नेज को अभ्रपने इस अहगर्व में 
सात्थना नहीं मिली कि यह हमारा गुलाम ह। इस तरह स्वयम्‌ भ्ग्रेज़ को 
स्वतन्त्रता--क्योकि सच पूछा जाय ता श्रग्नेज्ञ श्राज स्वतन्त्र नही हँ--का 
तथ्य अपनाने मे उनसे मदद मिली श्रग्नेज़ श्राज उनसे सच्ची अन्तर्रा- 
ध्टौयता सीख सकता है । वह चाहे तो उनके उदाहरण से अपनी संकीर्एँ 
भ्रग्रेजियत से उद्धार पा सकता हैं । 

में मानता हूँ कि राष्ट्रीयता से श्रलग शुद्ध इन्सानियत का सदा पक्ष 
लेकर रवीन्द्र ने राष्ट्र और राष्ट्रीयता की बडी सेवा की । इसी से वह 
सच्चे राष्ट्-प्रेमी थे । स्वयम्‌ में स्वच्छ श्रौर सच्चे बनकर वह एक ही 
साथ सच्चे बगाली, सच्चे हिंदुस्तानी श्रोर सच्चे विर्व-तागरिक हो सके । 
अग्रेज़ी पर किसी से कम उनका शअ्रंधिकार न था, फिर भी सदा उन्होने 
भ्रपनी सहज भाषा बगला मे लिखा--अपनी धरती से, परम्परा से, 
ग्तीत से शभ्रपने को विच्छिन्न उन्होने नही किया । किसी भाँति उन्हे कम 
ग्राधुनिक नही कहा जा सकता, पर उन्हीं से हमे लपनिषद-काल की भी 
फाँकी मिलती है| युग उनसे बिछुड नहीं सकता, क्योंकि युग-युगानु- 
मोदित सत्य मे उनका अ्रधिष्ठान था । 

हमारी राजनीति हिसा को लेकर चढ़े भौर भ्रपने तात्कालिक प्रयो- 
जन साधने की सोचा करे पर उसकी प्रगति उन मूलभूत आधारों से टूट 
नही सकता, जिनकी सत्यता की साक्षी अनादि काल से द्रष्टाश्रों की एक 
सतत परम्परा द्वारा हमको मिलती रही हैँ। प्रेम से विकास सधा हे 
झोर हिसा के ज़ोर से किसी वर्ग का प्रयोजन भले सधला दीखें मानवता 
के हित की तो उससे हानि ही हो सकती है । इससे उन्नति का मार्ग वही 
है जहाँ दूसरे के व्यक्तित्व का दमन नही किया जाता, अ्रपने ही विकारों * 
के शमन द्वारा दूसरों से साम्य और ऐक्य साथा जाता है। उसका नाम 
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हु भ्रहिसा, और सस्क्ृति यदि प्रगति कर सकी है या करेगी तो श्रहिसा 
के,ही द्वारो । 

प्रपना इस प्रतीति के साथ रवि बाबू की स्मृति में एक ऋणी मानव 
के नाते मे प्रपनी श्रद्धा भेंट करता हूं । 


